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समर्पण 
मेरे अहद्‌ व सम्यक्‌ संबोधक 


तथा 
न्याय व औचित्य के अनन्य निर्वाहक 
श्रीमत्‌ काढृगणी 
को 


सम्पादकीय 


श्राचायंश्री भिक्षु को जो तत्त्व-दर्शन मिला, वह उनके लिए सहज उपलब्धि 
थी । लोगों को लगा, यह उनके मस्तिष्क की भ्रनहोनी उपज है। ज्यों-ज्यों समय 
बातता जा रहा है, वह तत्त्व-दर्शन बहुनन योग्य बनता जा रहा है। स्वस्थ और 
तटस्थ चिन्तक उसे आसानी से पचा पा रहे है। भ्रनहोनी लगने वाली बात यथार्थता 
की कसौटी पर खरी उतरने लगी है। साम्प्रदायिक व्यामोह से मुफ्त मानस आज" 
यह समभने लगा है, झ्ाचायंश्री भिक्षु ने अहिसा का जो स्वरूप बताया, दया-दान 
की जो व्याख्याएं दीं, वह भगवान्‌ श्री महावीर द्वारा उपदिष्ट ही थीं। मुनिश्री 
नगराजजी ने प्रस्तुत पुस्तक में इस विषय को तार-तार कर खोल दिया है। 

यह मानने मे संकोच नहीं होना चाहिए कि लोकोत्तर पक्ष की संसिद्धि में 
लगे संसार में लौकिक पक्ष को बहुत ही उपेक्षित बना दिया था। लोग समाज में 
रहते हुए भी ऐहिक जगत से इतने पराड्मुख हुए कि समाज ओर धर्म का सन्तुलन 
ही बिगड़ने लगा। उसका ही परिणाम हुआ कि लोगों ने परोक्ष को गौण कर 
प्रत्यक्ष को उभारने का उद्घोष बहुत जोरों से उठा लिया । लोग परोक्ष की साधना 
भूल गये श्र प्रत्यक्ष ही अथ और इति बन गया। परन्तु प्रत्यक्ष की चिन्ता न 
करना जितना घातक हुआ उससे भी बढ़कर घातक वर्तमान की जड़ उपासना 
बन रहो है। आगे चलकर यह और भी भयावह प्रमाणित हो सकेती है। आव- 
इयकता ऐसे दर्शन की है जो प्रत्यक्ष जीवन और परोक्ष जीवन में सम्यक सन्तुलन 
बिठा सके। मुनिश्री नगराजजी द्वारा प्रस्तुत पुस्तक में ऐसे दशन को मूर्ते करने 
का सफल प्रयास किया गया है। 

ग्रब तक ऐसे विषयों पर जो भी लिखा जाता रहा है, वह विवादात्मक 
पद्धति से लिखा जाता रहा है । शोध-दृष्टि का विकास इस युग की देन है। प्रस्तुत 
पुस्तक में जो कुछ विवेचनात्मक लिखा गया है, वह समय शोध पद्धेतियों पर ही 
आधारित है। दया-दान झ्रादि विषयों पर लिखा गया प्पनी शैली का यह प्रथम 
अन्य ही माना जा सकता है । 


अनुकम्पा चौपई आचार्यश्री भिक्षु का एक मान्यता ग्रन्थ है। तेरापंथ की 
मान्यता का वह एक मौलिक श्ञास्त्र है। उसका हिन्दी श्रनुवाद कर व भहिंसा- 
पर्यवेक्षण शीर्षक से उस पर एक विवेचनात्मक उपोदघात लिखकर सिद्ध-हस्त 
मुनिश्नी ने इसे जन-भोग्य भौर विद्वज्जन भोग्य एक स्वाध्याय ग्रन्थ बना दिया है। 
सम्पादन कांय में यत्‌ृकिचित योगभूत होकर तेरापथ द्विशताब्दी समारोह पर 
मैं भी श्रद्धास्पद ग्ाचार्य श्री भिक्षु को श्रद्धाञ्जलि दे पाया, इस बात का मुझे परम 


हु है। 


२०१८, पोष शुक्ला पंचमी मुनि महेन्द्रकुमार 'प्रथम' 
कठौतिया भवन, दिल्ली । 
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अहिसा-पर्यवेक्षण 


प्राणीमात्र की जिजीविषा' प्रौर भव-मुमुक्षु की कषाय-विजिगीषा' से श्रावि- 
भूत यह अहिसा की धारा कालक्रम के साथ नाना ग्रवरोहों और आरोहों में सतत 
प्रवाही रही है। इतिहास के राजमार्ग पर लाकर इसके उन्मेष शौर निमेषों का जब 
हम चिन्तन करते हैं तो इसकी दार्शनिक जटिलताएं दूर हो जाती हैं और इसका 
सहज स्वरूप हमारे सामने भ्रा जाता है। इतिहास केवल प्रतीत की काल-गणना 


का ही ब्यौरा नहीं देता, कभी-कभी वह वरंमान की यथार्थता का भी मानदण्ड 


बन णाता है। 
झ्रागसिक धारणा 


श्रागमिक ग्रौर पौराणिक धारणा के श्रतुसार उत्सपंण और भश्रवसपंण के 
प्रत्येक काल-चक्रार्ध में चौबीस तीर्थंकर होते हैं ग्रौर वे सभी उपदेश करते हैं---आण, 
भूत, जीव, सत्त्वों की हिंसा न करो, उन पर शासन मत करो, उनको पीड़ित मत 





१. क. सथ्वे जोवा वि इच्छुन्ति, जीविउं न मरजिउं। 
तम्हा पाणिवहूं घोर, निग्गन्था वज्जयन्तिणं ॥ दस० ६, १० 
ख. सब्बे पाणा पियाउया सुहसाया दुह् पडिकूला श्रष्पिययहा पिय 
जोविणो जीविड कासा। सब्वेसि जोविय पियं, नाइबइज्ज किचणं। 
“-आचा० १. २. हे. 
ग. जिजोविषा पर विशेष--श्राहिसा शोर धर्म का प्रयोजन' प्रकरण में । 
२. के. कोहोय साणो य भ्रणिग्गहीया माया य लोभो य पवड़ढ़साणा । 
चत्तारि एए करतिणा कषाया सिज्चस्ति मूलाई पुणब्भवस्स 
->वस० ८. १०. 
ख. यः खलु कषाययोगात्‌ प्राणानां द्रव्यभावरूपाणां। 
व्यपरोपणस्यथ करण सुनिश्चितता भवति सा हिसा।॥। 
“-पुरुषार्थ सिद्धघु पाय इलोक ४३ 
गे. कषायमुक्तिः किल सुक्तिरेव 


थे अहिंसा विवेक 


करो, उन पर प्रहार मत करो, यही धर्म शुद्ध है, नित्य है भौर शाइवत है ।* 

वर्तमान कालचक्रार्ध के प्रथम तीन अध्यायों (आरों) में इस कर्म भूमि पर 
भौगलिक सभ्यता रही। उस समय सभी लोग भाई-बहिन के युगल में पैदा होते 
प्रौर तारुण्य पाकर वही युगल दम्पति रूप में बन जाता | कल्पवृक्ष ही उनकी 
इच्छाएं पूरी करते। वे रोगी नहीं हो।। उनका मारणान्तिक रोग एक छींक व 
एक जम्भाई होता। वे बहुत सुन्दर होते। कपाय-चतुष्क की ग्रल्पता में उनका 
प्राकृतिक जीवन बहुत सुखी होता । उनमे सहज संबोध होता, पर जीवन-व्यवहार 
में उनके न तो घमम-विवक्षा होती और न धर्म-शुश्रूषा । तात्पर्य उन तरुवासी 
यूगलों के जीवन में नतो हिसा की प्रवलता थी और न भ्रहिसा का विहित 
विकास ।* 


मानव-सम्यता का उदय 


इस कालचकार्थ के तीसरे भ्रध्याय के ग्रत्त में यौगलिक सभ्यता समाप्त हुई 
श्र मानव-सम्यता का उदय हुआ । प्रथम तीर्धकर श्री ऋषभनाथ प्रभु ने अपने 
शासकीय जीवन से लोगों को कर्म व7 प्रशिक्षण दिया, जो कि इस मानव-समभ्यता 
के प्रथम राजा थे। तभी से कृपि, वाणिज्य, क्षात्र तथा शिल्प प्रमृति कर्मों का 
प्रारम्भ समाज में हुआ । श्रादिनाथ प्रभु ने ही अपने ज्येष्ठ पुत्र भरत को बहुत्तर 
कलाओं का, द्वितीय पुत्र बाहुबली को शरीर-लक्षणों का, पुत्री सुन्दरी को गणित 
का तथा ब्राह्मी को सर्वे प्रथम लिपि का ज्ञान दिया |? कहा जाता है, वही ब्राह्मी 
लिपि प्रब तक प्रचलित है श्रौर नाना लिपियों के रूप में उसका विकास हुआ है। 
!१, सब्बे पाणा, सब्य भूया, सब्वे जीवा, सब्वे सत्ता न हुंतव्वा, 
से भ्ज्जावेयव्वा, न परिधेतव्वा, न परियावेयव्वा, स उद्दजेयव्या । 
“अआाधा० १. ४. १ 
२. जम्बूद्ीपप्रशप्ति, कालाधिकार तथा त्रिबष्टिशलाका पुरुष ० पर्व १ 
सर्य २ इलोक १०६ से १२८ 
हे. क. अ्रिधष्टिशलाकापुरुषचरित्र पर्व १ सम २लोक ६२५ से ६७० 
ख. लेब्रट्टि पृथथसय सहस्ताई महाराय घासमज्के वसइ, तेषट्ठटि पृव्वसय 
सहस्साई महाराय बासमज्क्े बससाणे लेहाइश्राश्रो गणिप्रप्पहाणाओं 
तडणर्भ् पज्जवसायाओं बावत्तरियकलाओ्रो चोसदिठ महिला गणे, 
सिष्पसयंच कम्माणे तिष्णिवि पयाहुभ्राए उचदिसह । 


“जम्बूदीपग्रशप्ति, कालाधिकार 


ग्रहिता-पर्यवेक्षण $। 


अब तक के समाज में अटहिता धर्म का उपजरित उदय नहीं था, पर बाणिज्य भ्रादि 
कर्मों के साथ-साथ उसके उदय की अपेक्षा समाज में भ्रवदय हो चली थी। राजा 
ऋशषभ ने कर्म-प्र वर्तंत के अनन्तर ही घर्म-प्रवर्ततन का बीड़ा उठाया भौर ये राज्य, 
स्त्री, पुत्र, स्वर्ण, रजत आदि को छोड़कर इस श्रमण संस्कृति के प्रथम श्षमण बने । 
सुदीर्घ तप: साधना से कंवल्य प्राप्त कर तीर्थंकर बने और भहिंसा धर्म का प्रवर्तन 
किया। उसके बाद काल-प्रवाह के साथ-साथ मनुष्य की भोगैषणा समय-समय पर 
बढ़ती रही व अहिंसा धर्म का अ्पवत्तत होता रहा भोर एक के बाद एक होने वाले 
तीर्थंकर उसे उद्वर्तन देते रहे। यह है भ्रहिसा के निभेष और उन्मेष की जैनी 
गाथा। 

बेदिक संस्कृति श्रौर श्रमण संस्कृति 


जैन-धा रणा के प्रनुसार वेदिक संस्कृति भी श्रमण संस्कृति से बहुत दूर की 
वस्तु नहीं रही है। ऋषभनाथ स्वामी के युग में ही भरत चक्रवर्ती ने उनकी वाणी 
का चार वेदों के रूप में संकलन किया और उसने ही ज्ञान, दर्शन और चारित के 
प्रतीक यज्ञोपवीत का प्रवर्तन किया ।* वे वेद बहुत वर्षों तक श्रमण संस्कृति के 


१. ज्ञानदर्शनचारित्रलिड्धं रेखात्रयं नुपः। 
चेफक्ष्यलिव काक्षिण्या, विद शुद्धिलक्षणम्‌ ॥ 
श्रद्धंवर्षे>ठंवर्ष च, परीक्षा चक्तिरे नथाः। 
अ्ावकाः काकिसीरत्नेनाउपलम्बयन्त तथंव हि ॥ 
तल्लांछना भोजन ते, लेभिरेध्याइपठन्निदम्‌ । 
जितो भवानित्याद्य व माहनास्ते ततोइभवन्‌॥ 
निजान्यपत्यरूपाणि, साधुभ्यो ददिरे व ते। 
तन्मध्यात स्वेच्छया फैश्चिद, विरक्तेब्रेतमाददे ॥ 
परीषहासहैः कश्चिच्छावकत्वमुपाददे । 
तथंव बुभूजे तेदन्‍च, काकिणीरत्वलांलिते!॥ 
भूभुजा दत्तमित्येभ्यो, लोफोषपि अ्रद्धया ददो । 
पूजित : पूजितो यस्‍्मात्‌, केन कैल न पृज्यते ? 
भहुत्स्तुतिमुनिध्चाउसामाचा रोष विज्रितान्‌ 
श्रार्थान्‌ वेदान्‌ व्यधाच्चक्री, तेषां स्वाध्यायहेतवे ॥॥ 
क्रमेण माहनास्ते तु, ब्राह्मणा इति विश्वुता: । 
काक्षिणीरत्नलेखासत्तु, प्रापुर्यक्षोपधीतताम्‌ ॥ 
“-त्रिषष्ठिशलाकापुरुषचरित्रम्‌ पर्व १ सर्ग ६ इलोक २४१ से २४८ 


४ अधहिसा विवेक 


श्राभार ग्रन्थ रहे । धीरे-धीरे रूपान्तर पाते हुए एक स्वतन्त्र संस्कृति के आादि 
क्ास्त्र बन गए! और दोनों परम्पराओं की हिंसा भर अहिसा की व्यास्याश्रों में 
बहुत बड़ा श्रन्तर भा गया । सम्भव है, इन पौराणिक उदन्तों में ग्रधिक यथा्थेता 
न हों, पर जबकि श्राज हम उस युग की यथार्थताप्ों को खोजने सुमेरियन” और 
बाबिलोनियन* सम्यता के पुरावे दृढ़ते हैं श्लौर उनके भ्राधार पर प्रपनी कल्प- 
नाएं जोड़ते हैं तो यह उचित नहीं कि भारतीय परम्पराओं में मिलनेवालें तथा 
प्रकार के उदन्तों को केवल पौराणिक कल्पताएं कहकर यों ही छोड़ दें । हो सकता 
है, उन प्रभिमत कल्पनाओं के नीचे भी कोई यथाथे झ्राधार निकल आए और हमें 
किसी वास्तविकता तक पहुंचने के लिए वह एक ऐतिहासिक तथ्य बन जाए। 


ऐतिहासिक दृष्टि 
झ्रायों का श्रागमत 
मेक्समूलर तथा भ्रन्य पाश्चात्य विद्वानों की गवेषणाओ्रों ने यह तो सर्वसम्भत 


अल लत जतत+ तह." 


१. वेदाब्चाहेत्तुतियतिश्राद्ध धर्म मयास्तदा। 
पर्रचादनार्या: सुलसायाज्ञवल्क्यादिभिः कता :॥२५६॥ 
“-त्रिषष्टिशलाकापुरुषच रिश्रम्‌ पर्व १ सर्ग ६ 
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३. वेंदिक संस्कृति की उत्पत्ति बाबिलोनियन संस्कृति से हुई है। मेरा यह 
पूणे विश्यास है, बाबिलोनियन भाषाओरों का भ्रच्छी तरह प्रध्ययन किए ब्रिना 
बहुत-सो वेदिक ऋचाओं का वास्तविक श्र समर सें नहीं भ्राएगा। इन्द्र की पूजा 
सोमपास-विधि प्रादि की जड़ बाबिलोनियन संस्कृति में ही है। 


“भारतीय संस्कृति शोर श्रहिसा पृष्ठ ५१, पूर्ण विवेचन पृष्ठ १से ५१ 


भाहिसा-पवेक्षण है 


रूप से प्रमाणित कर ही दिया है कि किसी युग में उत्तरी क्षेत्रों से बहुत बड़ी संख्या 
में आये लोग भारतवष में आए। उन लोगों की एक व्यवस्थित सभ्यता थी। 
यहां के आदिवासी लोगों को उन्होंने सामाजिक, राजनेतिक, झाथिक झादि सभी 
क्षेत्रों में परास्त किया और उत्तर से दक्षिण तक समग्र देश में ध्पनी संस्कृति का 
प्रभाव बढ़ाया । यह वही सम्यता है, जिसे लोग वैदिक सभ्यता के नास से भ्रमि- 
हित करते हैं । 

प्रागू-आ्रार्य सम्यता 


इस गवेषणा के साथ अब तक यह तथ्य भी जुड़ा हुआ था कि भायों के प्राय- 
मन से पूर्व इस भारतवर्ष में कोई समुन्नत सम्यता या संस्कृति नहीं थी । जैन और 
बौद्ध परम्पराएं भी इसी संस्कृति की उत्करान्तियां मात्र हैं। इन दिनों में जिस 
प्रकार इतिहास एक करवट ले रहा है, उससे यह स्पष्ट होता जा रहा है कि झायों 
के आगमन से पूर्व यहां एक समुन्नत संस्कृति और सभ्यता विद्यमान थी।' वह 
संस्कृति ग्रहिसा, सत्य और त्याग पर भ्राधारित थी। यहां तक कि उस संस्कृति में 
पले-पूसे लोग अपने सामाजिक, राजनैतिक व धामिक हितों के संरक्षण के लिए भी 
युद्ध करना पसन्द नहीं करते थे। भ्रहिसा उनके जीवन-व्यवहार का प्रमुख प्ंग 
थी।' 
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दर भ्रहिसा विवेक 


भौतिक विकास की दिक्षा में भी वे लोग प्रगति के शिखर पर थे। उनके 
झावास, उनके ग्राम और उनके नगर बहुत व्यवस्थित थे और हाथी व घोड़ों की 
सवारी भी वे करते थे । उनके पास गमनागभन के यान भी थे ।'* यहां तक कि उनमें 
भक्ति और पुनर्जन्म के विचारों का भी विकास था। 


त्रिमुख मूति 
मोहनजोदड़ो भौर हड़प्पा की खुदाई से मिलने वाले पुरातत्त्वावशेष उप- 
रोक्त धारणाशों के श्राधार बनते हैं। इन भ्वशेषों में एक योगासन स्थित त्रिमुख 
योगी की प्रतिमा विशेष उल्लेखनीय है। उस मूर्ति के सम्मुख हाथी, व्याप्र, महिष 
झौर मृग भादि पशु स्थित हैं । इस मूर्ति के विषय में विद्वानों द्वारा नावा कल्प- 
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अहिसा-पर्मवेक्षण ४ 


नाएं की गई हैं। बहुतों का कहना हैं--यह पशुपति शिव की मूति है'। यह भी 
सोचा गया है कि योगसूत्र--अ्रहिसा प्रतिष्ठायां तत्‌ सब्निधौ वेरत्याय:' के सूचक 
किसी पहुंचे हुए योगी की मूर्ति है।* 


शिव या शान्ति जिन ? 


जत्रिमुख मूरति के श्रवलोकन से भ्रहंत्‌-अ्तिश्षयों से अभिज्ञ व्यक्ति के मन में यह 
कल्पना भी सहज रूप से होती है कि समवसरण स्थित चतुर्मुख तीर्थंकर का ही वह 
कोई शिल्प-चित्रण है। उसकी बनावट के साथ एक मुख का श्रदृश्य होना स्वाभा- 
विक है । यह विशेषता ती तीर्थकरों की स्वयं सिद्ध है ही कि उनके सान्निध्य में 
व्याध्न, गज, मृग झ्रादि नित्य-विरोधी पशु भी मेत्रीपूर्वक बैठते हैं। मृग की ग्रवस्थिति 
ठीक वैसे ही है, जैसे वर्तमान युग में शान्तिनाथ प्रभु की मूर्तियों में हुआ करती है। 
संग सोलह तीर्थंकर का लांछन भी है। यह कल्पना इसलिए की जा सकती है कि 
हड़प्पा और मोहनजोदडो की खुदाइयों में कुछ अन्य मूर्तियां तथा मुद्राएं उपलब्ध हुई ., 
हैं, जिनसे जेन तीर्थंकर और जैन संस्कृति का आभास मिलता है, ऐसा विद्वानों का 
अभिमत है ।* 

त्रिमुख मूर्ति के विषय में उपयु क्त कल्पना एकाएक भले ही कुछ दूर की लगे, 
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घन अहिंसा विवेक 


पर उस सम्बन्ध से शिव की कहपना करने में भी विद्वान पूरा निर्वाह नहीं कर पा 
रहे हैं। उनका कहना है' तीन नेत्रों के स्थान पर त्तीन मुख हो सकते हैं श्ौर तिशूल 
के धोतक मुर्ति में दिखलाए गए दो सींग हो सकते हैं । सचमुच ही यह कल्पना बहुत 
ही लचीली शभ्रौर खींचातान की सी है ! कुछ भी हो त्रिमुख मूर्ति से इतना तो निरबवि- 
बाद है ही कि आयों के श्रागमन से पूर्व उस प्रदेश में ध्यान और मुनित्व का 


ऋइस्तित्व उर्तमानल था | 


ग्रागाय॑ बंद 
सुप्रसिद्ध विद्वान्‌ प्रो०ए० चक्रवर्ती का कहना है "ऐसा कहा जाता है, भग- 
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प्रहिसा-परवेक्षण है 


वान्‌ ऋषभ इक्ष्वाकु वंश के थे। अन्य सधिकांश तीथेकर भी इसी बंद के थे। भग- 
बान्‌ श्री महावीर के समकालीन शाक्य मुनि गौतम बुद्ध भी इसी इध्ष्वाकु वंश के 
थे। अवतार पुरुष माने जाने वाले राम भी इक््वाकु वंश के थे। इस प्रकार यह 
स्पष्ट हो जाता है कि प्राचीन भारत में इक्बाकु वंश का एक सम्मानित स्थान 
था । बहुत सम्भव है, इृधवाकु लोग प्रायाये थे; क्योंकि वैदिक संहिताओं में उन्हें 
उस देह के प्राचीन लोगों में से माना है। यद्यपि भगवान्‌ ऋषभ इक्ष्याकु वंश के ये 
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(० ग्रहिसा-विवेक 


तथापि एक विद्याधर राज-कन्या से भी उन्होंने विवाह किया था। इसलिए उनकी 
रानी और देश के प्रथम चक्रवर्ती की माता विद्याधर वंश की थी। इससे यह 
प्रमाणित होता है कि इक्ष्वाकु और विद्याधर प्राग-पआ्रार्थकाल में यहां रहते थे ग्रार 
उनमे मैत्री सम्बन्ध था, जो उक्त विवाह-प्रसंग से जाना जाता है। 

“एक और प्रागाये वंश पर भी हमें यहां ध्यान देना चाहिए । हरिवंश के लोग 
देश के पश्चिम भाग में रहने वाले थे । श्रीकृष्ण और भगवान्‌ अरिष्टनेमि दोनों 
हरिवंश के थे । इस वंश के राजा अहिंसा धर्म के रक्षक होने के रूप में सुविर्यात 
हैं। इतिहास के इस सिद्ावलोकन से यह स्पष्ट हो जाता है कि आर्यों के आने से 
पहले भी श्रहिसा धर्म इस देश में व्यापक था और वह राज-परिवारों के द्वारा 
समादुत्त था। सम्भव तो यह भी है कि वह देश के बहुत सारे भागों में राजधर्म भी 
था। प्रागार्य विद्याधर, जो कि प्रागायें सम्यता और संस्क्ृकि के मूल पुरुष थे, 
द्राविड लोगों के पूर्वज माने जाते हैं। यदि पुरातत्त्ब-गवेषक विद्वानों की यह्‌ 
मान्यता स्वीकार हो जाती है तो इस निश्चय पर पहुंच ही जाते हैं कि वह अ्रहिसा 
धरम ही है, जो प्राचीन द्राविड़ संस्कृति श्रौर सम्यता का आधार था। 

डा० ए० सी० सेन, एम० ए०, एल-एल० बी०, पी-एच० डी० (हैम्बुर्ग ) 
का भी अभिमत है'--बुद्ध श्रौर महावीर के विचार वेदिक संस्कृति से स्वतन्त्र रूप 
में विकसित हुए है और यह बहुत सम्भव है कि इनमे से बहुत सारे विचारों का 
प्रारम्भ प्राचीन प्रायायं और प्राग्‌ वैदिक युग मे हो चुका था । 


नवागत संस्कृति श्रौर श्रीकृष्ण 


इतिहास और ग्रनुसन्धान के क्षेत्र में यह तो निविवाद है ही कि भाय॑-संस्कृति 
लोकेषणा-प्रधान थी। आत्म, पुनर्जन्म, मोक्ष, अहिसा, सत्य तथा त्याग जैसी 
मान्यताएं उसमें नहीं थीं। विभिन्‍न देवों की हिसा-प्रधान यज्ञों से उपासना करना 
झौर अपना भौतिक इष्ट मांगना, उस सस्क्ृति का प्रमुख स्वरूप था।'* अहिसा- 
मूलक श्रोर तप:प्रधान श्रमण संस्कृति, जैसा कि बताया गया, इस ब्राह्मण संस्कृति 
के झागमन से पूर्व यहां वर्तमान थी। दोनों संस्कृतियों का यह मेल बहुत ही 
संघर्षात्मक रहा है। एक दूसरे के प्रभाव को न्यून या समाप्त कर देने के लिए 
नाना उपक्रम चलते रहे हैं। वासुदेव कृष्ण को यह नवागत संस्कृति मान्य नहीं 
थी। वासुदेव कृष्ण और झआायों के श्रधिनायक इन्द्र के बीच ज्वलन्त संघर्ष रहे हैं ।* 


१. ४|६7087 04 /%&777570, 9.2. 
२. भारतीय संस्कृति शोर भ्रहिसा के झाधार से 
है क. भगवात्‌ बुद्ध पृ० २६ ख. ऋगवबेद ८-६६. १३-१४ 


आहिसा-पर्यवेक्षण ११ 


घोर भांगिरस श्रर्थात्‌ नेमिनाथ 


उपनिषदों के अनुसार श्रीकृष्ण घोर आंगिरस ऋषि के अनुयायी थे। घोर 
आंगिरस ने वासुदेव कष्ण को श्रात्म-यज्ञ की शिक्षा दी थी । उस यज्ञ की दक्षिणा 
तपइचर्या, दान, ऋजुभाव, भहिसा तथा सत्य वचन रूप थी ।* 

धर्मानन्द कौशांबी का कहना है--जैन-प्रन्थों में भ्रनेक स्थानों पर इस बात 
का उल्लेख है कि कृष्ण का गुरु (भाई) नेमिनाथ नाम का जेन तीर्थंकर था। 
इससे वह झौर घोर आंगिरस के एक ही व्यक्ति होने का सन्देह होता है ।* 


सहावीर और बुद्ध को भ्रहिसा का मूल उद्गम 


इतिहास ज्यों-ज्यों स्पष्ट होता जा रहा है, बाईसवे तीर्थंकर श्री ग्ररिष्टनेमि 
प्रभु भी कुछ एक विद्वानों द्वारा ऐतिहासिक पुरुष सोचे जाने लगे हैं।? तेवीसवें 
तीर्थंकर श्री पाइ्वनाथ प्रभु तो ऐतिहासिक पुरुषों की कोटि में आ ही चुके हैं। 
अहिसा के इतिहास में उनके चातुर्याम धर्म का अ्रध्याय प्रपूर्व कोटि का माना 
जाता है। यह भी श्रव निविवाद-सा होता जा रहा है कि भगवान्‌ श्री महावीर 
और भगवान्‌ बुद्ध की सुविकसित अहिसा का सूल उद्गम पाइर्व प्रभु का चातुर्याम 
धर्म ही है।* भगवान्‌ श्री महावीर ऐतिहासिक पुरुष है और यह माना जाता है 
कि अहिंसा का सर्वांगीण विवेचन और सर्वागीण विकास उनके युग में हुआ है। 


प्रागा्य और आ्रायं संस्कृति में विनिमय 


ऐतिहासिक मान्यता के अनुसार वेदिक संस्कृति में पहले पहल पुनज्जेन्म, 
अ्रहिसा श्रादि के विचार नहीं थे, पर सहस्रों वर्षों के इन्द्र में दोनों संस्क्ृतियों का 
एक दूसरे पर प्रभाव पड़ना स्वाभाविक था । संघर्ष की स्थिति में भी दो सम्यताएं 
एक दूसरे से बहुत कुछ ले लेती हैं। आयों के इन्द्र, वरुण श्रादि देवों को किसी ने 





१. श्रतः यत्‌ तपोदानसार्जबमहिसासत्यवचनमिति ता अ्रस्य दक्षिणा। 
“-छास्दोग्य उपतिषद्‌ ३. १७. ४ 
२. भारतीय संस्कृति और झहिसा पु० ५७ 
३. ॥॥6 ए७॥9807 ० 4॥77759, 9. 74. 
४. सब्बातों पाणातियातियाओ्रों वेरमणं, एवं मृस्सावायाह्ों बेरभर्ण, 
सय्वातों धादिन्नादाणाओ वे रसणं, सब्वातो वहिदादाणाओो वे रमण। 
--ठाणांग सूत्र ठा० ४ 
४५. पाश्यंताव का चातुर्याम धर्स पृ० २८-२७ 


११ अहिसा विवेक 


किसी रूप में वहां की प्राग श्राय-संस्कृति ने माना और आत्मा, पुनर्जेन्म, मोक्ष 
झ्रादि भ्रध्यात्म विचारों को प्रार्य-संस्क्ृ ति ने अपनाया । यही कारण हो सकता है 
कि ऋषम', प्ररिष्टनेमि' आदि श्रनेक जैन तीर्थकरों को वंदिक मन्त्रों में भी 
प्रणाम किया जाना मिलता है। दोनों संस्कृतियां नाना भेदों और नाना अभेदों 
का संयुक्त रूप बनकर जी रही हैं। वैदिक-परम्परा में उपनिषद्‌-सन्दोह में आत्म- 
बाद और अ्रहिंसा का पर्याप्त विकास मिलता है। वहां हिसात्मक यज्ञ ग्रहिसा की 
राह पकड़ लेते हैं, सांसारिक भोगोपभोग की कामनाएं, हेय हो जाती हैं। मैत्रेयी 
याज्ञवल्क से पूछती है--यदि यह सारी पृथ्वी धन से भर जाए तो क्या मैं उस धन 
से अमृत बन जाऊंगी ? याज्ञवल्क कहते हैं--नहीं, धन से श्रमृत प्राप्य नहीं है । 
मैत्रेयी की भावना में भ्रमृत ही उपादेय है, इसलिए वह कह देती है, जिससे मैं 
अमृत नहीं हो पाती, उस सबसे मुझे क्या ? 


विभिन्‍न मतों में अहिंसा का स्वरूप 


भगवान्‌ श्री महावीर अईहसा के भ्रप्रतिम विवेचक रहे हैं। यही कारण है, 
जैन धर्म भ्रहिसा का घममं कहा जाता है।* वह युग अहिसा की पराकाष्ठा का युग 
माना जाता है। भगवान्‌ श्री महावीर की भ्रहिसा जितनी विस्तृत थी, उतनी 
गम्भीर भी थी । भ्रव हमें यह देखना है, उस युग की अहिसा का स्वरूप क्या था? 
वह निर्षध-प्रधान थी या विधि-प्रधान ? उसका सम्बन्ध झ्रात्मा के उन्नयन से था 
या देह-पोषण से ? उसका उद्देश्य श्रेयोधवाप्ति था या लौकिक ग्रम्युदय ? 


१. भंहोमृ्व वृषभ यक्षियानां, 

विराज॑तं॑. प्रथममध्वराणाम्‌। 

भ्रपां नपातमध्विना हुं वे, 

धिय इज्रयेण इन्द्रियं दत्तमोज:॥ 
--अयर्बेद करं० १६-४२-४ 

२. स्वस्ति तल इस्चों वृद्धश्रवा:, 

स्वस्ति नः पृषा विद्यदेवा:। 

स्वस्ति न स्ताकष्यों प्ररिष्दनेमि:, 

स्वस्ति नो बृहस्पतिदंधातु ॥ 
--सामवेद प्रषा० € श्० ३ 

रे. बृहद भारण्यक उपनिषद २-४-२ 

४. सत्य को खोज सें पृ० ५७ 


अ्रदिसा-पर्भवेज्षण हू 


हिंसा शब्द हतनाथेंक हिंसि धातु से बना है। हिंसा का श्र है--'असद 
प्रवृत्ति या प्सद्‌ प्रवृत्ति पूर्वक किसी प्राणी का प्राण-वियोजन ।” इसके विपरीत 
हिंसा न करना, किसी जीव को दु:ख या कष्ट न देना भ्रहिसा है। यह अहिंसा की 
व्यौत्पत्तिक व्याख्या हुई, जो कि भ्रहिसा के नकारात्मक रूप को भ्रभिव्यक्त करती 
है। ग्रहिसा की विविध परिभाषाओं में भी हमें उसका पाप-निवर्तक रूप ही 
मिलता है। 
भगवान्‌ श्री महावीर कहते हैं--प्राणिमात्र के प्रति संयम अ्रहिसा है।'* 
भगवान्‌ बुद्ध कहते हैं --'जंगम और स्थावर प्राणियों का प्राणघात न स्वयं 
करे, न किसी अन्य से करवाए और न किसी करने वाले का अ्रनुमोदन करे।” 
पातंजल योग-दर्शन के भ्रनुसार झहिसा का स्वरूप है--/सब प्रकार से सब 
कालों में सब प्राणियों के प्रति अनभिद्रोह ।* 
ईइवर गीता के अनुसा र-- मन, वचन तथा कर्म से सवेदा किसी भी प्राणी 
को क्लेश न पहुंचाना अ्रहिसा है ।'* ग 
महाभारत के अनुसार---मन, वाणी और कर्म से किसी की हिसा न करता 
अहिसा है। 
१. भअ्सत्मवृत्त्या प्राणव्यपरोपणं हिसा। श्रसत्प्रवृत्तिाँ । 
--भी जैन सिद्धान्त दीपिका प्रकाश ७ सू० ४, ५ 
२. अ्रहिसा निउणा दिट्ठा सव्ब भूएसु संजमों । 
“-देंस० श्र० ६ गाया ६ 
३. पाणे न हाने नच घातयेय, न चा्नुसन्या हनत॑ परेस। 
सब्वेषु भूतेसु निधाय दण्ड, ये थाधरा ये च तसन्ति लोके ॥ 
--पुत्तनिषात, घम्मिक सुत्त 
४. तत्र झ्रहिसा स्वदा सर्वभूतेषु भ्रनभिद्रोहः । 
--पातंजल योगसृत्र भाष्य २.३० 
५- कर्मणा मनसा बाला, सर्वभूतेषु सर्वदा। 
प्रक्‍्लेद जनने प्रोक्‍्ता, प्रहिसा परसदिभि: ७ 
६. कर्मणा स नरः कुबन्‌ हिंसा पारथिव सत्तम । 
बाचा च मनसा चेब ततो दुःखात्‌ प्रमुच्यते ॥। 
पूर्व तु मनसा त्यक्त्वा व्यजेद बाचाय कर्ंणा। 
-अनुझासन पर्व १७६.३ 








श्ड अधहिसा विवेक 


जशांकर भाष्य ध्चौर पातञजल भाष्य में अ्रहसा दृष्टि 


लगभग सभी परिभाषाओं का हा एक है और वह निकेवल निवृत्ति-प्रधान 
है। लोकोपकार, सेवा, दया, करुणा के रूप में अहिसा का जो विधि-पक्ष आज के 
समाज-प्रधान चिन्तन में माना जाने लगा है, उसकी छाया भी उक्त परिभाषाशं 
में कहीं प्रतिबिम्बित नहीं होती । व्याख्या-ग्रन्थों में यत्र तत्र उन लोकोपकारक 
प्रवुत्तियों की भव-मुमुक्षा के वियय में अनहंता भी स्पष्ट रूप से मिलती है। 
ब्रह्म सूत्र शांकर भाष्य में 'तत्तु समन्‍्वयात्‌' (४) सूत्र की व्याख्या करते हुए 'ईष्ट' 
झौर 'पूर्त' को दक्षिण मार्ग-गमन अर्थात्‌ अमुपादेय कहा है ।* वहां ईष्ट' शब्द से 
आतिथ्य भ्रादि को और 'पूर्त!* शब्द से वापी, कूप, तटाक, प्रन्तदान को अ्रभिहित 
किया है। वर्तमान युग में जेसे कि कहा जाने लगा है, न मारना भ्रहिसा है शऔर 
मरते को बचाना या उसका दु ख दूर करना दया है, यह हध भी प्राचीन व्याख्या- 
कारों की मान्यता में क्वचिद्‌ ही रहा हो। पातजल योगसूत्र के भाष्यका र कहते हैं- 
जो अ्रहिसक है, वही दयालु है और जो दयालु है, वही अहिसक है । अहिसात्मक 
दया का ही भगवत्‌-प्राप्ति रूप फल होता है। सर्वेभूत मित्र भी उसे कहा गया है, जो 
मांस नहीं खाता और किसी जीव की हिसा व घात नही करता ।£ इसका तात्पर्य यह 
नहीं कि अहिंसा के प्राचीन विवेचनों में बचाने रूप दया का कोई उल्लेख ही नहीं 
है। वैसे उल्लेख भी मिलते है, पर बहुत कम। जैन पुराण साहित्य में कपोत को 
बचाने के लिए अपने शरीर का मांस देने वाले मेघरथ राजा का वर्णन श्राता है । 
प्रवश्य वह एक रोमाचक घटना है, पर आगमोक्त न होने के कारण वह केवल एक 
कहानी रह जाती है। उस कहानी के विषय में यह कह सकना भी कठिन है कि 
मूलतः वह किस परम्परा की है भर कब रची गई है। यह कहानी शिवि राजा के 
उपाख्यान के रूप में महाभारत में मिलती है। बौद्ध साहित्य में मी जीमृतवाहन 
के नाम से कुछ प्रकारान्तर से यह कथा मिलती है। इस कथा में भी मेघरथ राजा 





१. तथा च याज्ञाध् नृष्ठायिनामेव विद्यासमाधिविशेषादुत्तेण पथागमर्न 
कंवलेरिष्टापूर्तदत्तसाधने धू मादि क्रमेण दक्किणिन पथा गसनस्‌ । 

२. प्रग्निहोत्रं तपः सर्प बेदता चानुपालने। 
प्रातिध्यं बेश्वदेव॑ च इष्टमित्यभिधीयते ॥। 

रे. वापोकृपतडागादि देवतायतनाति च। 
झस्तप्रदानमारामः पूतंमित्यनिधीयते ॥ 

४. पातंजल योगदर्शन भाष्य---साधनपाद सूच ३४५ 

४. पातंजल योगदर्शन भाष्य--साथनपाद सूत्र ३५ 


अहिसा-पर्यवेक्षण श्र 


ते बाज का बध कर कबृतर को बचाने की बात नहीं सोची, जबकि एक या अनेक 
जीवों का बध कर दूसरे जीवों को बच्य लेता भी लोग अहिसा के प्रन्तर्गत मानने 
लगे हैं । 


योगदर्ठान में करुणा 

योगदर्शनोक्त करुणा-भावना" का हाई भी समभ लेना अत्यन्त आवश्यक है। 
तत्त्वार्थ सूत्र भौर विशुद्धि मार्ग में भी मैत्री ग्रादि उन्हीं चार भावनाओं का उल्लेख 
है। योगदशन भाष्यकार ने दु:खी प्राणी के प्रति दुःखजिहीर्षा की भावना से 
परापकार-चिकीर्षा-कालुष्य-मल से चित्त का निवृत्त होना बतलाया है।* महर्षि 
पतंजलि की दृष्टि में ग्रविद्या, श्रस्मिता, राग, द्वेष, अभिनिवेश ये पांच क्लेश हैं*, 
दुःखानुशयी ' द्वेष हैं और द्वेषमुलक अभिनिवेश है; प्रतः यही करुणाशील की दु:ख- 
जिहीर्षा है और यह नितान्त अहिसात्मक है। देहिक दु खोपचार बहुधा रागानुशयी 
हो जाता है; ग्रत: वह चित्त-मलों का निवारक नहीं हो सकता। श्री के० सी० 
भट्टाचार्य कहते हैं--करुणा का तात्पयं है, दर्प और द्वेष से पीडित लोगों के प्रति 
समुद्भूत तटस्थता को दूर करना । दूसरों के दुःख को अपने दुःख के समान भनु- 
भव करने से स्वयं द्वेष या दुःख के भय से दूर हो सकता है ।* 





१. संत्रीकरणामद्वितोपेक्षा्ं सुखबुःखपुण्यापृष्यविषयाणां भावगातश्चित्त- 
प्रसादनम्‌ 
“योगदर्शन १३३३ 

२: मंत्रीप्रमोदकारुण्यसाध्यस्थानि सत्वगुणाधिकक्लिद्यमानाबविनेयेषु । 

--तत्त्वार्थ सूत्र ७४६ 
- विशुद्धिमग्ग, ब्रह्म घिहार निहेस € 
* द:खविषयेषु वुःखितेषु रजोंडशमात्रास्वितेषु करुर्णा स्वस्सिन्निव परत्र 
दुः:ख-प्रहाणानिलाषां भावयतः पुरुषस्य परापकारत्तिकीर्षाकालुष्यं निव- 
तंते चित्तत्य । 


नर 


--योगदर्शन भाष्य पाद है सूत्र ३३ 
झ्विद्याइईस्मितारागद्ेषाइभिनिवेशा: क्लेशा: 4 
! ' “योगवर्शन राह 


+ 


भ 


६- दुःखानुशयी द्वेषः । 
“-पोगवर्शन २६८ 
३-० गग्तादड  09050707. प० |, 9. 307 


१ भहिसा विवेक 


दुःखापसयन ध्र्थात आत्मोस्तयन 


दुःखी के प्रात्मिक दुःखों के निवारण में ही प्रन्योन्‍्याश्रित चार भावनाएं विशुद्ध 
रह सकती हैं। देहिक दुःख-मोचन में हिंसा, राग, असंयम-पोषण झ्ादि दोषों के 
कारण चारों भावनाओं की सुरक्षा सम्भावित नहीं रह जाती । आ्राचाय॑ बुद्धघोष 
एक रोचक उदाहरण के साथ विश्लेषण करते हैं---किसी स्थान पर जिसने मैत्री- 
भावना सिद्ध करली है, ऐसा साधक बंठा है। वहीं उसका बुरा चाहने वाला एक 
शत्रु, उसका हित चाहने वाला एक मित्र तथा एक तटस्थ; ये तीन व्यक्ति बंठे हैं । 
एक झाततायी झ्राया श्र बोला--चा रो में से किसी एक को मुझे प्रवश्य मारना 
है। ऐसी परिस्थिति में वह साधक क्‍या सोचे ? यह तो वह सोच ही कंसे सकता 
है कि इन तीनों में से किसी एक को वह ले जाए । साथ-साथ वह यह भी न सोचे 
कि बधक मुझे ही ले जाए, जिससे तीनों के प्राण बच जाएं । ऐसा सोचने से मैत्री- 
विरोधी पक्षपात का आपात होता है।' यह बात झाचाय॑ बुद्धघोष ने मैत्री-मावना 
के परीक्षण में कही है। यदि इसे करुणा-भावना की कसौटी बनाई जाए तो भी 
फलितार्थ वही होगा । दुःखापनयन की बात आत्मोन्नयन से ही जुड़ी रह सकती 
है। उपाध्याय श्री विनयविजयजी ने श्रपने भावना भ्रन्थ 'शान्तसुधारस' में इस 
यथायं ता को भ्ौर भी स्पष्ट कर दिया है। वे करुणा-भावना के प्रसंग में कहते 
हैं---जो हितोपदेश का श्रवण नहीं करते, धर्म का स्मरण नहीं करते, उनके रोग 
कंसे दूर किए जा सकते हैं ? क्योंकि रोगापनयन का तो एकमात्र मार्ग धर्म ही 
है।' हे आत्मन्‌ ! इस भव-कान्तार में अपार व्याधि-समूह को क्‍यों सहता है ? 
जगदुपकारक जिनेश्वर का अनुसरण कर । वे ही रोगापहारक वध है।* 


१५ विशुद्धिमग्ग, ब्रह्म विहार निद्ेस ६ 
२. श्रुण्वच्ति ये नेव हितोपदेशं, न धर्मलेशं मनसा स्मरन्ति। 
राज: कथड्कारमथा5पनेया, स्तेषामपायस्त्वयसेक एव ॥॥ 
“---कज्ञान्तसुधारसभावना गौतिका १५ इलोक ६ 
३. सह्यत इह कि भवकास्तारे, गदनिकुरम्वमपारण्‌। 
झनुसरता55हितजगदुपकारं, जिनपतिसगदहुका रम्‌ ॥। 
--आास्ससुधारसभावना गीतिका १४ इलोक ७ 


भहिता-पर्यवेज्षण १७ 
मगवान श्री महावीर 


निरासिषता और भ्रहिसात्मक यज्ञ 


गवेषकों की दृष्टि में यह विषय श्रत्यन्त निविवाद हो गया है कि भारतीय अहिंसा - 
चिन्तन में जैन धर्म का अद्वितीय अ्रनुदान रहा है। २२वें तीर्थंकर भ्ररिष्टनेमि प्रभु 
विवाह-प्रसंग पर होने वाले पशु-बघ से अनुकम्पित होकर सदा के लिए विवाह से 
ही मुंह मोड़ लेते है।' २३वें तीर्थंकर पाइवं प्रभु पंचार्नि जैसी हिसा-प्रधान तप- 
स्थाओ्रों का रहस्योद्घाटन अपनी कुमारावस्था में ही कर देते हैं।' भगवान्‌ श्री 
महावीर हिसात्मक' यज्ञों का विरोध करते हैं और श्रहिसा, तप शभ्रादि रूप यज्ञों 
का निरुपण करते हैं।? भारतीय अहिसक समाज श्राज उनका कृतज्ञ है, यह मान- 
कर कि उक्त तीर्थंकरों ने निरामिषता, वैवाहिक अना रम्भता, भ्रहिसात्मक तप: 
साधना धौर अ्रहिसात्मक आझ्ात्म-यज्ञ की विधि उसे सिखलाई | 


झहिसा का उग्र निरूपण और सूक्ष्म समीक्षा 


भगवान्‌ श्री महावीर भ्रहिसा के जितने उग्र निरूपक थे, उतने सूक्ष्म समीक्षक 
भी। उनकी भ्रहिसा के हार्द को पा लेना सहज नही है। एक श्रोर शास्त्रकार नि:संकोच 
भाव से कहते हैं--भगवान्‌ ने समस्त जगत्‌ के जीवों की रक्षात्मक दया के लिए 
प्रवचन कहा। दूसरी और भगवान्‌ कहते हैं---किसी राह भूले गृही को साधु मार्ग 
बताए तो चातुर्मासिक प्रायश्चित्त /* नावास्थित साधु किसी छिद्र से जल-प्रवेश 


१. उत्तराध्ययन सूत्र भ्रध्ययन २२ 
२. पाइवंचरिश्र 
३. तबो जोई, जोबो जोइठाणं, जोगा सुथा, सरीर॑ कारिसंगं। 
कम्मेहा संजमजोगसन्ती, होम॑ हुणासि इसिणं पसत्यं ॥ 
“--उत्तराध्ययन सूत्र १२. ४४ 
४. इमं च णं सन्बजगजीवरक्खणदयट्ठयाए पावयण भगवया सुकहिय॑। 
--प्रनव्याकरण सूत्र संवरद्ार 
५. जे भिक्‍लयू प्रणण उत्यियाणं वा गारत्थियाणं वा नट्ठाणं सूढाणं विप्परिया- 
सियाण मग्गं वा पवेएह, संधि पवेएइ, मग्गाश्नो वा संधि परेएइ, संधीझों- 
वा सर्ग्ग पवेएड, पदेयंत वा साइज्जह । 
--निशीयसू्‌त्र उद्देशक १३ बो २८ 


श्द अहिलसा विवेक 


देखकर नावास्थित प्रन्य जनों से कहे तो चातुर्मासिक प्रायश्चित्त ।' अनुकम्पावश 
किसी त्रस प्राणी को बन्धन-मुक्त व बन्धन-युकत करे या करने का अनुमोदन करे 
तो चातुम सिक प्रायश्चित्त ।। नमि राजपषि कहते हैं--मैं मिथिला की श्रोर भांख 
उठाकर वयों देखू ? मैं तो सुख में बसता हूं, सुख में जीता हूं, मिथिला के 
जलने से भेरा अपना कुछ भी नहीं जल रहा है।” चुलनीपिता श्रावक पौषघ 
व्रत भें अपने ही सामने किसी अनाय॑ पुरुष के द्वारा अपने तीन पुत्रों को मारे जाते 
देखता है, बचाने के लिए उठता नही, तब तक उसका पौषध ब्रत अखण्ड है। ज्यों 
ही बह अपनी माता को बचाने के लिए उठता है, उसके नियम, व्रत, पौषध भ्र[दि 
भग हो जाते हैं। नन्दत मणिहारा लोक-सुख के लिए उद्यान बताता है । मरण- 


१. से भिक्‍खू वा (२) णावाए उत्तिंगेणं उदयं ब्रासवमाणं पेहाए उबरु- 
रिणाबे कज्जलावेमाणं पेहाए णो परं॑ उवसंकम्रित्तु एवं बया भ्राउसंतो 
गाहावइ एयं ते णावाएं उदय उत्त्तिंगेण श्रासवत्ति उचरवरि था णावा 
कज्जलावेति एतप्पगारं सर्ण वा बाय वाणों पुरश्रो करुं विहरेज्जा 
अप्पुस्सुए अबहिलेसे एगंति गएणं भ्रप्पाणं विषोसेज्ज समाहोए | तश्रो 
संजयामेव णावा संतारिसे उदए झाहारियं रिय्रेज्जा । 

“अआाचारांग सूत्र श्रु० २ भ्र० ३ उ० १ 

२. जे भिक्‍सू कोलुण पडियाए भ्रप्णयरियं तस पाण जाय॑ तेण पासएण वा 
मुंजगासएण वा कट्ठपासएण वा चस्मपासएण वा वेत्तपासएण था 
रज्जुपसएण वा सुत्तपासएण वा बंधइ बंधतं वा साइज्जइ । 
जे भिक्‍खू बंधेल्लयं वा मुयइ मुयंतं वा साइज्जइ। 

“"निशीय सूत्र उद्देशक १२ बोल १-२ 

३. सुहं बसामो जोवामो जेसि से तत्यि किचर्ण । 
मिहिलाए डज्कमाणोए न मे डज्भइ किचर्ण । 
चत्त पुत्त कलत्तस्स निश्चाबारस्स भिकखुणों । 
पिय॑ं त विज्जद किलि प्रप्पियं पि न विज्जद । 

“5त्तराध्यन सूत्र श्र० ६ गाथा १४-१५ 

४. तेणं तुम इदाणि भग्ग वए, भग्ग नियसे, भरग पोसहोववासे बिहरसि, तेण 
तुम पुत्ता ! एयस्स ठाणस्स झ्रालोएहि जाव पायछित्त पडिचज्जाहि ॥ १७॥ 
तएएणं चुल्लणो पिया सम्रणोवासए भ्रस्मगाए भद्दाए सत्यवाहोणिए तहत्ति 
एयमद्द विणएणं पडिसुणेइ पडिसुणेदत्ता तस्स ठाणस्स झ्रालोएइ 
जाव पडिवज्जद ॥ १८॥ 

“उपासकदसाजुः सूत्र श्र ३ 


भहिसा-पर्यवेक्षण 8६ 


काल में षोडश रोगों से प्रातंकित होता है और वहां से मरकर स्व-निर्मावित 
पुष्करिणी में ही ददु र-योनि में उत्पन्न होता है ।* 


दानपरक करुणा 


दान भी करुणा का एक अंग है; श्रतः उस सम्बन्ध से भी भगवान्‌ 
श्री महावीर के निरूपण को आगमभिक संदर्भों में देख लेना उचित है । गौतम स्वामी 
के प्रश्न के उत्त र में भगवान्‌ श्री महावीर कहते हैं-तथारूप पाप-कर्म का प्रत्याख्यान 
ने करने वाले झ्रसंयति, अव्रती को प्रासुक, श्रप्रासुक, एषणीय, अनेषणीय झाहार, 
पानी झ्रादि देने वाला श्र मणोपासक एकान्त पाप कर्म का उपार्जन करता है; जरा भी 
निर्जेरा धर्म नहीं करता ।* जो साधु भअन्यतीर्थी व गृहस्थ को चतुविध झ्राहार का 
दान करता है या करते हुए का अनुमोदन करता है, उसे चातुर्मासिक प्रायश्चित्त 
ग्राता है।* इसी प्रकार जो साधु अन्यतीर्थी या गृहस्थ को वस्त्र, पात्र, कम्बल, 
पादप्रमाज॑न का दान करता है या करते हुए का ग्रनुमोदन करता है, उसे चातुर्मा- 
सिक प्रायश्चित्त आता है।* 

झ्ानन्द श्रावक ने भगवान्‌ श्री महावीर के सम्मुख श्रावक के बारह ब्रत 


१. ततेणं णंदे तेहि सोलपेहि रोयायंकेह श्रभिभुए समाणे णंदाएं पृुक्ख- 
रिणं ए मुच्छित्त ४ तिरिक्ख जोणिए्ह बद्धण बद्धपए सिए श्ृट्ट 
दुह्दृट बसट॒ठे काल मासे काल किच्या णंदा पोक्जरिणीय दह रोए 
कृत्यिंसि दबुरत्ताए उबवण्णे ॥२६॥ 

“-ज्ञाताधमंकथाजु सूत्र श्र० १३ 

२. समणोवासगस्सणं भंते ? तहारूव॑ भ्रसंजय, भ्रविरय, अ्रपडिहुय, भ्रप5्च- 
क्खाय पावकम्मे फासुएण वा भ्रफासु एण वा एस णिज्जेण वा भ्रणेसणिज्जेण 
था अ्सण पाण जाव कि कज्जह। गोयमा ! एगंत सो से पावे कम्से 
कज्जह नत्थि से काइ निज्जरा कज्जइ। 

--:भंगवतो सूत्र शतक ८ उ० ६ 

३. जे भिक्‍ल्‌ झ्ण्ण उत्यिएण था गारत्थिएण वा झसणं वा ४ देयद देयंतं वा 
साइज्जइ ॥| 

-+निशोथ सूत्र उद्द शक १५ बो० ७८ 

४. जे भिक्‍लखू भ्रण्ण उत्यिएण वा गारत्यिएण वा वत्यं वा पडिग्महूं वा कंबलं 
था पायपुच्छणं वा देयइ देयन्त वा साइज्जइ ॥१७९॥ 

“-निश्ीथ सूत्र उद्देशक १५ बो० ७६ 


२० अहिसा विवेक 


स्वीकार किए | तदनन्तर उसने अभिग्रह धारण किया, भगवन्‌ ! झ्राज से मैं प्रत्य- 
तीर्थी, भ्रन्यती्ियों के देव, भ्रन्यतीर्थ में गए आहंत भिक्षुओं को झाहार, पानी 
भ्रादिन दूंगा, न दिलाऊंगा। इस व्रत में मेरे छः भ्रागार होंगे--१. राजा का 
झादेश, २. गण का आदेश, ३. वलवान का आदेश, ४. देवता का आदेश, ५. कुल 
ज्येष्ठ का प्रादेश, ६. अ्रटवी ग्रादि विशेष परिस्थिति । 

शकडाल पुत्र भगवान्‌ श्री महावीर का श्रावक बना। अपने चिरन्तन गुरु 
गौशालक के घर आने पर उसने जरा भी ग्रावभगत नही की । गौशालक द्वारा भग- 
वान्‌ श्री महावीर की प्रशंसा किए जाने पर उसने उसे पीठ, फलक, शय्या भ्रादि 
दिए झौर कहा-मेरे धर्माचायें की प्रशसा की, इसलिए मैं यह सब दे रहा हुं न 
कि धर्म शऔजर तप मान कर।* 


जगज्जीव-रक्षा का स्वरूप 


एक प्रोर समस्त जीवों की रक्षा के लिए प्रवचन करना और एक ओर किसी 
राह भूले को मार्ग न बताना, साधु स्वयं और अनेकों जीव डूबे जा रहे हैं, उस स्थिति 
में नावा का छिद्र न बताना, अनुकम्पावश किसी प्राणी को न पाश-मुक्त करना 


१. तएणं से श्राणंदे गाहावइ समणस्स भगवश्यो महाबीरस्स श्रंतिए पंचाणु- 
व्वइपं सत्त सिक्‍्खावइयं दुवालसबिह सावगधम्म पडिवज्जह २ त्ता सपर्ण 
भगवं महावीर वंदति नर्मंसति बदित्ता नंमसित्ता एवं बयासो--णो खलु 
में भंते ! कप्पइ अज्जपभइस्नो भ्रण्णउत्थिए वा भ्रणउत्यिय देवयाणि वा श्रण 
उत्थिय परिग्गहियाणि वा भ्ररिहन्त चेइयाति १ वंदित्तर वा नमंसित्तए 
वा पुध्विं ग्रणालवित्त ण॑ ग्रालवित्तए वा संलवित्तए वा तेसि अ्रसर्ण या 
पाणं था खाइमं वा साइमें था दाउं वा अणुप्पवाउं या नन्‍नत्य 
रायाभिश्रोगेण, गणामिश्नोगेणं, बलाभिश्रोगेणं, देवाभिश्नोगेणं, गुरुतिग्ग- 
हेणं, वित्तोकंतारेणं । 

“उपासकदसाज् सूत्र श्र० १ 

२. तएण॑ से सहालपुर्ते समणोवासए गोसाल संखलिपुत्त एवं बयासी जम्हाणं 
वेवाणुप्पिया ! तुब्भे मम धम्मायरियस्प जाव महावोरस्स स्तेहि 
तच्चेहि तहिएहि सब्वेहि सब्ब भूतेहि भावेहि गुणकित्तणंकरेहि । तम्हाणं 
श्रहूं तुब्मे पड़िहारिए्ं पीढ़ जाव सथारयणं उवबतिमंतेमि नो चेवर्णं 
घम्मोति वा तबोति वा। 


-हपासकदसाज्ु सूत्र श्र० ७ 


अहिसा-पर्यवेक्षण ३१ 


झौर न पाक्ष-युक्‍तत करना आदि विधान सहसा यह भ्रश्त उपस्थित करते हैं, 
झाखिर परम कारुणिक भगवान्‌ श्री महावीर की वह जगज्जीव रक्षा है क्‍या ? 
साधारण कोटि का व्यक्ति भी उक्त परिस्थितियों में मार्ग बताने, छिद्र बताने व 
जीवों को पाश-मुक्त करने के लिए प्रेरित होगा, अपना कर्तेव्य समभझेगा; वहां छत 
काया के रक्षक साधु-साध्वियों के लिए यह्‌ अकरुणापरक और असामाजिक जैसा 
झ्राचार अवश्य किसी रहस्य का द्योतक है। यह हो नहीं सकता कि भगवान्‌ श्री 
महावीर करुणासिन्धु नहीं थे भ्रौर उन्होंने जगज्जीव-रक्षा के लिए प्रवचन नहीं 
किया। श्र न यह भी हो सकता है कि उनके ये जगज्जीवों के प्रति श्दासिन्य 
प्रधान निरूपण अहिंसा, करुणा और अ्रनुकस्पा से कोई परे की बात हो | इन 
सबका हाद यही है कि भगवान्‌ श्री महावीर की जगज्जीव रक्षा का स्वरूप है-- 
प्राणीमात्र को दु.ख ने देता, शोक उत्पन्न न करना, न रुलाना, न अश्रपात कर- 
वाना, न उन जगज्जीवों को ताड़न-तर्जन देना ।* 

सूत्रकृतांग सूत्र मोक्ष-मार्ग अ्रध्ययन में भगवान्‌ श्री महावीर की जगज्जीव- 
रक्षा का हादं ग्रौर भी स्पष्ट हो जाता है। जम्बूस्वामी के प्रश्न पर सुधर्मास्वामी 
भगवान्‌ श्री महावीर द्वारा निरूपित मोक्ष-मार्ग का प्रतिषपादन करते हुए कहते हैं--- 
पृथ्वी काय, अप्काय, तेजस्काय, वायुकाय, वनस्पतिकाय आर त्रसकाय; ये षट्‌- 
कायिक जीव संसार में है। इनके अतिरिक्त कोई जीवनिकाय नहीं है। बुद्धिमान्‌ 
पुरुष इन षट्कायिक जीवों को, सबको दुःख अ्रप्रिय है ऐसा सम्यक्‌ प्रकार से समझ 
कर, सबके प्रति अहिसा करे। ऊध्व, ग्रधो और तियंग्‌ दिशा में जो भी त्रस और 
स्थावर प्राणी है, उनकी हिसा से निवृत्ति को ही निर्वाण कहा गया है।* इस 


अनलिज-+ 


१. अत्थिणं भंते ! जीवाणं सायावेबणिज्जा कम्सा कज्जंति, हूंता प्रत्यि। 
कहण्णं भते ! साया वेयणिज्जा कम्मा फज्जंति, गोयमा ! पाणाणकंपपाए, 
भूयाणकंपयाएं, जोवाणुकंपयाएं, सत्ताणुकंपयाएं, बहुणं पाणाणं जाब 
सत्ताणं भ्रदुक्वण याए श्रसोयणयाएं भ्रज्रणयाए श्रतिप्पणयाए भ्रपिदठण- 
याए भ्रपरियावणयाए एवं खलु गोयमा ! जीवाणं सायावेयणिज्जा कम्मा 
कज्जंति एवं नेरइया णवि जाब वेमाणियाणं। 

--भगवती सूत्र शतक ७ उद्देशक ६ 
२. पुढ़दी जोबा पुढो सत्ता, श्राउ जोवा तहागणी। 
बाउ जोवा पुढो सत्ता, तणरुक्ख! सबीयगा ॥७॥॥ 
झहावरा तसा पाणा, एवं छक्काय झाहिया। 
एतावए जीवकाय, णावरे कोहद विज्जइ॥८॥॥ 








श्र अहिसा विवेक 


निरूपण से यह भली भांति स्पष्ट हो जाता है; भगवान्‌ श्री महावीर का मोक्ष- 
पथ हिंसा-निवृत्तिरूप प्रहिसा, दया और श्रनुकम्पा है। इसी अध्ययन में बताया 
गया है--किसी ग्राम या नगर में रहे साधु को कृप-खननादि और दानशालादि करने 
वाला पुरुष विनयपूर्वक पूछे--इतमे धर्म है या नहीं; ऐसे प्रश्न का आात्मगृप्त 
जितेन्द्रिय साधु कुछ भी उत्तर न दे । इस प्रकार के समारम्भ में पुण्य है या पुण्य 
नहीं है, ऐसा भी वह नही बोले । यह दोनों प्रकार की भाषा महाभय की हेतु है । 
दान के लिए जो त्रस और स्थावर प्राणी मारे जाते है, उनकी रक्षा के लिए पुण्य 
है, ऐसा भी वह न बोले । क्योकि जो दान की प्रशंसा करता है, वह प्राणियों का 
बध चाहता है भौर जो दान का वर्तमान में निषेध करता है, वह अनेक जीवों की 
आजीविका-विच्छेद करता है। इस प्रकार जो साधु संयमस्थित रहता है, वह 
निर्वाण को प्राप्त होता है।' उक्त उद्धरणों से यह स्पष्ट हो जाने के साथ कि 
चघट्कायिक जीव ही सव्व जगज्जीव है और हिंसा न करना ही उनकी रक्षा रूप 
दया है; करुणापरक व लोकोपकारक दान के विषय मे भी वस्तुस्थिति स्पष्ट हो 
जाती है। इन प्रसंगों को केवल यह कहकर ही नही टाला जा सकता कि उक्त 
प्रकार के विधि-विधान साधुजनों के लिए हैं; गृहस्थ किसी राह भूले को मार्ग 
बताता है, नौका में छिद्र बताता है तो बह भ्रनवद्य करुणा है और मोक्षाभिगमन का 
पथ है। उक्त विधि-विधानों के पालन की प्ननिवार्यता भले ही साधुजनों के लिए 

सब्बाहि श्रणुजुत्तीह, मंतिमं पडिलेहिया। 

सब्बे श्रश्कतवुक्वाय, अतो सब्बे आहिसया ॥६॥ 

उड्ढं प्रहेय तिरियं, जे केइ तस थावरा। 

सब्वत्थ विरति बिज्जा, संति निव्वाण माहिय॑ं।।११॥ 

१. तहागिरं समारब॒भ, श्रत्थि पुन्त॑ ति णो बए । 

झहवा णत्थि पुन्त॑ ति, एवमेयं सहब॒भयं ॥॥१७॥ 

दाणट्ठाय जे पाणा, हम्मंति तस थावरा। 

तेसि सारसणटठाए, तम्हा अत्थि त्ति णो वए ॥। १८॥। 

जेंस त॑ उबकप्पंति, भ्रन्तपाणं तहाबिहुं। 

तेसि लाभंतरायंति, तम्हा णत्यित्ति णो वए ॥१६॥ 

जेय दाने पसंसंति, वहु मिच्छंति पाणिणं। 

जेयणं पडिसेहंति, वितिच्छेय॑ करंति ते ॥२०॥ 

दुहश्रोवि ते न भासंति, अ्रत्यि वा नत्यि वा पूणो । 

झाय॑ रयस्स हेच्चाणं, निव्वाणं पाउणंति ते ॥२१॥ 


झहिसा-पर्यवेक्षण १३ 


है; क्योंकि उन्होंने एकान्त अ्रनवद्य ग्राचरण का ही ब्रत ले रखा है, परन्तु सिद्धान्त- 
निर्णय में उन विधि-विधानों को भुलाया नहीं जा सकता। गृहस्थ के लिए वे 
गाचरण यदि अनवद्य अहिसा की कोटि में आते होते तो कोई कारण नहीं रह 
जाता कि मुनिजनों के लिए वे वंध न होते। एक गृहस्थ किसी प्रन्‍्य मार्ग-अ्रष्ठ 
गृहस्थ को मार्ग बताकर विशुद्ध श्रनुकम्पा करता है और एक मुनि वही कार्य कर 
श्रपना चातुर्मासिक संयम खो देता है; किसी भी प्रकार बुद्धिगम्य होने की बात 
नहीं है। गृहस्थ के लिए भी उक्त प्रकार की अनुकम्पा करने के लिए कोई विधान 
या निरूपण करते तो भ्रवध्य उस मन्तव्य का कोई मूल्य होता, पर जैन ग्रागमों 
में ऐसा नहीं है। इसमें जरा' भी सन्देह नहीं कि भगवान्‌ महावीर की दृष्टि में 
उक्त प्रकार की लौकिक क्रियाञ्रों में शुद्ध अनुकम्पा होती तो वे उसके करने में 
साधु-साध्वियों के लिए चातुर्मासिक प्रायश्चित्त का विधान न कर; किसी राह 
भूले को मार्ग न बताने में, नौकागत छिद्र न बताने में, दुःखित प्राणी को पाश-मुक्त न 
करने में चातुर्मासिक प्रायश्चित्त का विधान करते। पर उनकी अहिंसा और उनकी « 
झनुकम्पा या जीव-रक्षा का शुद्ध रूप नकारात्मक ही था । उनकी दृष्टि में पृथ्वी, 
अप, वनस्पति से लेकर मनुष्य तक सब प्राणी समान थे। एक की हिसा कर दूसरे 
की रक्षा उनकी दृष्टि में अहिसा केसे हो सकती थी ? उनकी दृष्टि में हिसा न 
करना धर्म था,पर किसी की जीवन-कामना करना धर्म हो ही ऐसी बात नहीं थी । 
जीवन-कामना की उपादेयता में संयम और असंयम उनके मानदण्ड थे । 


जीवन और मृत्यु की निरपेक्षता 


सर्वसाधारण मे 'जीओ और जीने दो” का वाक्य जोरों से चल पड़ा है। 
झहिसा पर बोलते समय इस उक्ति को प्राथमिकता दी जाती है और कहा जाता 
है, भगवान्‌ श्री महावीर का उद्घोष था --जीझ और जीने दो।” यह यथार्थ 
नहीं है। न तो भगवान्‌ श्री महावीर के सूकतों में इस उक्ति का कहीं स्थान है 
ओर न इसका भाव भी पूर्णतः: उनकी प्ररूपणा के अनुकूल पड़ता है। इसमें “जीने 
दो' से भी पहले 'जीओ' की बात कही है। भगवान्‌ श्री महावीर के निरूपण में 
झसंयत जीवन-कामना के लिए कोई स्थान ही नहीं है। अध्यात्मपरायण भगवान्‌ 
महावीर का तो उद्घोष इस विषय में यह रहा है--“णो जीविय॑ं णो मरणावकंखी 
अर्थात्‌ जीवन और मरण का आाकांक्षी न हो । जीवन और मृत्यु की निरपेक्षता 


१. क. सूत्रकृतांगसूत्र शुत० १ झ्र० १३ गाथा २३ 
ख. सूत्रकृतांगसूत्र श्रुतव० १ झ्र० १० गाया २४ 
ग. सूजकतांगसूच आुत ० १ ह्न० रे उह शक ४ गाया १५ 


२४ अधहििसा विवेक 


ही वास्तविक भ्रध्यात्म है। जीग्ो भौर जीने दो' के उद्घोष में उसका दर्शन नहीं 


होता । 
झग्रात्मोपचायक जोव-रक्षा 


इस प्रकार भगवान्‌ श्री महावीर की अहिसा का बहुमुखी चिन्तन करते हुए 
हंस सहज ही इस निष्कर्ष पर पहुंच जाते हैं कि उनकी जीव-रक्षा निकेवल आत्मो- 
पचायक थी न कि देहोपचायक । प्रइ्नव्याकरण सूत्र में जहां कहा गया है-- समस्त 
जगत्‌ के जीवों की रक्षारूप दया के लिए भगवान्‌ श्री महावीर ने प्रवचन कहा है; 
उसी अ्रंगसूत्र में कुछ ही प्रन्तर पर कहा जाता है--भगवान्‌ ने सब जीवों को 
प्रसत्य, पिथुन, परुष, कटुक और चपल वबचनों से बचाने के लिए श्रपना प्रवचन 
कहा है |! प्रस्तुत वाक्य-विन्यास पूर्वे प्रस्तावित वाक्य-विन्यास का मानो भावार्थक 
झनुवाद हो गया है। सूत्रकृतांग सूत्र का 'सकामकिच्चं णिह आरियाणणं' यह भ्राद्े- 
कुमार-कथन भी यही प्रभिव्यक्त करता है । भगवान्‌ अपने कमे-क्षय के लिए तथा 
भन्य लोगों को तारने के लिए धर्मोपदेश करते हैं।* स्थविर कल्पी साधु को प्रात्मा- 
नुकम्पी होने के साथ-साथ परानुकम्पी भी कहा गया है। भार्ग या नौका-छिद्र न 
बताना भ्रादि विधानों का पालन करते हुए साधु आत्मानुकम्पी तथा परानृकम्पी 
इसी भ्रपेक्षा से होता है कि बह किसी भी प्राणी का प्राण-वियोजन नही करता, 
न किसी प्राणी को क्लेश उत्पन्त करता है। वह केवल पापाचारी को उपदेशादि 
हारा पाप-विमुख करता है, जैसा कि केवल आत्मानुकस्पी होने के कारण जिन- 
कल्पी साधु नहीं किया करता है। 

निष्कर्ष यह होता है---अल्प या श्रनल्प हिंसा की भूमिका पर अहिसा, करुणा, 


१- इस च अलियपिसुणपरुसफडुयचवलवयणपरिरफ्लणदहुयाएं पावयणं 
भगवया सुकहिय॑ । 
“--प्रश्तव्याक रण सत्र संवरद्वार 
२. सूत्रकृतांगसूत्र श्रुत० २ श्र० ६ गाया १७ 
३. चत्तारि पुरिस जाया पन्‍्नत्ता तंजहा--भ्रायाणुकम्पए नाभ एगे णो परा- 
नुकम्पए । 
टोका--प्रात्मानुकम्पकः प्रात्महितप्रवत्त: प्रत्येकबड्धों जिनकल्पिको 
वा परानपेक्षो निर्ध गः | परानुकम्पको निष्ठिता्थंतया तौर्यकर ; 
प्रात्मानपेक्षो वा द्यकरसो सेतायंबत्‌ । उसयानकम्पकः स्थविर- 
कल्पिक:। उभयानकम्पक: पापात्मा कालशोकरिकादिरिति। 
“-5णांगसूत्र दाणा ४ उहू शक ४ सू० बे४२ 





सहिसा-पर्वभेक्षण श्५्‌ 


दया, भनुकम्पा झादि शब्दों से श्रभिहित होने वाले मनोभाव भ्रनवथ नहीं रह 
सकते | हिसा पर भ्राधारित प्रोपकार, दान, करुणा, सेवा शभ्ादि हिंसा के ही 
विधि पक्ष हो सकते हैं, भ्रहिसा के नहीं । 

भगवान्‌ श्री महावीर कहते हैं--हिंसादि कार्यरत हिसक सामने हो तो साधु 
के लिए तीन ही मार्ग हैं--वह धर्मोपदेश करे, मौन रहे या वहां से उठकर चला 
जाए।' 

षष्ठगुणस्थानवर्ती और षष्ठोत्तर गुणस्थानवर्ती श्रात्माएँ संयति हैं । पंचमगुण- 
स्थानवर्ती सयतासंयति हैं और शेष चतु्ग णस्थानवर्ती भरसंयति हैं। जहां दो ही 
भेद भ्रपेक्षित हों, वहां प्राग्‌ पंचगुणस्थानवर्ती आत्माएं प्रसंयति की कोटि में हैं। 
ग्रसंयतत जीवन-कामना स्वयं असंयम है और वह राग सम्भाव्य भी है, भ्रतः यह 
अहिसा का पंग नहीं है । 
स्व और पर को श्रपेक्षा में श्रहिसा का विधि पक्ष 


आअहिसा का विधि पक्ष, स्व-अपेक्षा में स्वाध्याय, ध्यान, कषाय-विजिगीषां, 
प्हिसा, सत्य, ब्रह्मचर्य का आचरण आदि रूप सत्प्रवृत्ति है। पर-श्रपेक्षा में उक्त 
सत्प्रवृत्तियों में किसी प्राणी को प्रेरित करना तथा उपदेशादि द्वारा हृदय-परिवत्तेन 
कर उसे हिसादि दुराचरण से बचाना है। उक्त तथ्यों के आधार पर ही वावा- 
स्थित साधु का छिद्र न बताना, अरण्यगत को मार्ग न बताना, किसी प्राणी को 
अनुकम्पावदश पाश-मुक्त या पाश्य-युक्‍त न करना ग्रादि साध्वाचा रशालीन रह 
सकते हैं। इन तथ्यो पर ही नमि राजर्षि की भ्रियमाण जीवों की उपेक्षा राग-मृक्त 
स्थिति मानी गई है । चुलनीपिता का माता को बचाने के लिए उठना, रागात्मक 
दया होकर पौषध-भंग का निमित्त बना है। तथारूप प्रसंयति, श्रत्नती को गृहस्थ 
द्वारा दिया जाने वाला दान एकान्त पाप का और संयति को दिया जाने वाला 
एकास्त निर्जरा का हेतु बताया गया है। इन्हीं तथ्यों पर आनन्द का भ्रभिग्रह भर 
दकडाल का “न धम्मोत्ति वा, न तवोत्ति वा का कथन संयत होता है । 


श्रागसिक और श्रोपनिषदिक स्वरूप 


भगवान्‌ श्री महावीर की अ्रहिसा के स्वरूप को यदि हम एक ही समुल्लेख 
में देखना चाहें तो वह प्रइ्तव्याक रणसूत्र में मिलता है। वहां श्रहिसा के साठ एका- 


१. तप्ो प्रायरक्ला पन्‍नता तंजहा--धम्मियाएं पडिचोयणाएं भषइ, तुसति- 
णोए वा सिया उचिता वा ध्ाया एगंत सवक्कमेज्जा । 


---णांगसूच ठाणा ३ उहू शक ४॑ 


श्ई अहिंसा विवेक 


थंक नाम बतलाये गए हैं--निर्वाण, निवृत्ति, समाधि, विरति, दया, विमुक्ति, 
शान्ति, रक्षा, यतना, अभय, भ्रमाघात (अ्रमरत्व) झादि ।' यहां अधिकांश नाम 
निवृत्ति के सूचक हैं। इनका फलित स्वतः सिद्ध है कि हिसा-निवृत्ति अहिसा है 
और दया, रक्षा आदि उसी के पर्यायवाची नाम हैं ।' अस्तु, भ्रहिसा के स्वरूप पर 
विचार करते हुए हम इस निष्कर्ष पर सहज ही पहुंच जाते हैं कि छोटी-बड़ी विभि- 
न्नताओ्रों में भी श्रहिसा और करुणा का श्रागमिक और झऔपनिषदिक स्वरूप देहिक 
झौर ऐहिक न होकर परम आ्राध्यात्मिक ही था। लोकमान्य बाल गंगाधर तिलक 
कहते है--हिन्दुस्तान में तात्कालिक प्रचलित धर्मों में से जैन तथा उपनिषद्‌ धर्म 
पूर्णतया निवृत्ति-प्रधान ही थे। महामहोपाध्याय पण्डित गोपीनाथ कविराज 
लिखते है---उपनिषद्कालीन प्राचीन साधना में जीवन-मुक्ति की दशा को ही 
करुणा के प्रकाश का क्षेत्र स्वीकार किया गया है। ज्ञानी तथा योगी का परार्थ- 
सम्पादन इस महान क्षेत्र के अन्तर्भत है। जीवन-मुक्त ज्ञानी के जीवन का उद्देश्य 
भव-दुःख की निवृत्ति के लिए उपाय रूप में ज्ञान-दान करना है। करुणा के प्रकाशन 
की यही मुख्य प्रणाली थी। करुणा के प्रकाश करने की दूसरी प्रणालियां गौण 
समभी जाती थी । जीवन-मुक्त महापुरुष ही संसार-ताप से पीडित चीजों के 
उद्धार के लिए अ्धिका री थे। वर्तमान जगत्‌ में करुणा के जितने ही श्राकार दिखाई 
पड़ते है, वे ग्रावशर्यक होते हुए भी मुख्य करुणा के निदर्शन नहीं हैं ।* 


आत्म-उन्नायकता से देहोपचायकता की ओर 
आझात्मोननायक अहिसा में देहोन्नायकता कब से और क्‍यों ? 


यह हमने देखा कि प्राचीन अहिसा-चिन्तन में श्रात्मिक ऊध्वे संचरण की 
चिन्ता ही प्रमुख है। देहिक अपेक्षाओ्रों को वासना-परिणाम मानकर व्यक्ति को 
उनसे ऊपर उठ जाने के लिए प्रेरित किया गया है। भरत चक्रवर्ती द्वारा अपने 
भ्रठाणवे भाइयों के राज्य छीन लिए गये। वे प्रठाणवे भाई असहाय और भ्रनाथ 


१. प्रश्नव्याकरणसत्र संवरद्यार 
२. एवमादीणि निययगुण निस्मियाईं पज्जवनामाणि होंति श्रहिसाए भग- 
बतीए । 
“भ्श्तव्याकरणसूत्र १ संवरद्वार 
३. गीता रहस्य पृ० ५१० 
४. योद्ध ध्म-दक्षत भूसिका पृ० १७ 





प्रहिसा-पर्यवेक्षण २७ 


स्थिति को प्राप्त होकर अपने पूर्व के पिता और व्ंमान के तीर्थंकर झादिनाथ प्रभु 
के पास गए और अपने राज्योपभोग छीन लेने की बात कही । झादिताथ प्रभु ने 
उन्हें इन्द्रिय-भोगों से पराड मुख करते हुए कहा--सम्यग्‌ बोध को प्राप्त करो। 
प्रेत्यलोक में बहू दुलम है।' समस्त बन्धु प्रतिबुद्ध हुए और राज्य-लालसा को दुकरा 
कर सयति बने। श्रन्ततोगत्वा देहिक दुःख-मुक्ति की ग्रपेक्षा श्रात्मिक क्लेश-मुक्ति 
ही यथार्थ, व्यापक श्रौर उपयोगी है। पर यहा तो यही प्रसगोपात्त है कि अहिंसा 
के इस आत्मोननयन-प्रधान स्वरूप के साथ भारतीय धर्मों में देहोन्‍्नयन की बात 
कब से प्रमुख बनी और उसके प्रेरक आधार क्या हैं ? 


निवतंक और प्रवर्तक : एक संदिग्ध शब्द प्रयोग 


श्रहिसा की इस द्विविधता को कुछ विचा रकों ने निवर्तक भ्रहिसा भौर प्रवर्तक 
अहिसा के दशब्द-प्रयोग से अ्भिहित किया है।' इस तात्पय में कि निवृत्ति-प्रधान 
अहिसा निवर्तक अहिसा और प्रवृत्ति प्रधान अहिसा प्रवरतेक अहिसा; कदाचित्‌ यह ” 
दाब्द-प्रयोग यथार्थ भी माना जा सके,परन्तु जब कि भगवान्‌ श्री महावीर की भहिसा 
जितनी निवृत्ति मूलक है, शुभयोग की अपेक्षा में उतनी प्रवृत्तिमूलक भी, तब उसे 
निकेवल निव्तक शब्द से अभिव्यक्त करने मे यर्थायथता का अवबोध नहीं होता । साथ- 
साथ प्रवृत्तिमूलक अभ्रहिसा का विकास कहकर निवतंक शब्द का प्रयोग करने में अहिसा 
के भ्रसन्निवृत्तिमूलक और सत्प्रवृत्तिमूल॒क स्वरूप की कुत्सा भी अभिव्यक्त होती है। 
देहिक दुःख-निवुत्ति का स्वरूप स्वभावत: ही सीमित होता है। प्रवर्तक दया कुछ 
ही व्यक्तियों तक पहुच सकती है । जीवन-मुक्त वीतराग की करुणा मोह-मुक्ति का 
बोध-दान बनकर अ्रगणित लोगों को सुखी करती है। इसी करुणा का विस्तार 
प्रथम तीर्थंकर आ्रादिनाथ प्रभु से भगवान्‌ श्री महावीर तक सभी तीर्थंकरों ने किया 
है और समस्त विश्व उनकी करुणा से उपकृत हुआ है। सहस्नों वर्ष पदचात्‌ भ्राज 
भी हम उनकी बोध-गंगा के कृतार्थ कर्णापात्र हो रहे हैं। क्या यह सोचा भी जा 
सकता है कि उनकी वह अहिसा निवर्तक या निष्क्रिय थी ? उक्त शब्द-विन्यास के 
प्रयोकता प्रज्ञाचक्षु पं ० सुखलालजी स्वयं भी प्रसंग-भेद से तथ्य्ररूप में इस बात को 
स्वीकार करते है। धर्मानन्द कोशाम्बी की धारणाओं कौ समीक्षा करते हुए वे 
लिखते हुैं---भगवान्‌ पाश्वंताथ की भ्रहिसा को वे केवल निषेधात्मक और बुद्ध की 
१. संबुज्भह कि न बुज्भह, संबोही खलु पेच्च दुल्लहा । 

“-सू त्रकतांगसूत्र शु १ श्र० २ गाया १ 

२. झ्हिता के श्राचार झोर विधार का विकास 


श्द प्रहिसा विवेक 


झ्रहिसा को विधायक कहते हैं, जो ठीक नहीं लगता है। पाश्व॑नाथ के चातुर्वाम 
त्रिविध थे। उनमें जेन-परिभाषा के अनुसार समिति या सत्प्रवुत्ति का तत्त्व भी था 
झौर उनका एक विशिष्ट संघ था, ऐसा स्वयं कोशाम्बीजी भी स्वीकार करते हैं । 
यदि सारा त्यागी संघ केवल निष्कियरूप से बैठा रहता और कुछ भी काम नहीं 
करता तो जनता में घर की हुई हिसा-प्रधान यज्ञों की संस्था को किस प्रकार हटा 
सकता या उसे निर्बल कर सकता ।'''भगवान्‌ महावीर से पहले जैन-परम्परा 
में पूर्व श्रृत के अ्रस्तित्व के और कमं-तत््व विषयक कुछ और विशिष्ट साहित्य होने 
के प्रमाण भी मिलते है, जो कि पारव॑नाथ के संघ की निष्क्रियता के विरुद्ध सबल 
प्रमाण हैं ।'* 

प्रवतेक और निवर्तक यह शब्द युग्म तो तभी यथार्थ प्रयुक्त हो सकता है 
जब एक पक्ष प्रवृत्तिमात्र का निषेध करता हो और दूसरा पक्ष निवृत्तिमात्र का। 
वस्तुस्थिति यह है कि किसी एक का भी दूसरे में पूर्ण निषेघ नहीं है । निवृत्ति 
की विश्वुद्धता में किसी को आ्रापत्ति नहीं है। उस निवृत्ति के साथ प्रवृत्ति को 
योजित करने का ही केवल वांछित अ्रभिप्राय है। निवृत्ति -प्रधान माने जाने वाला 
पक्ष भी केवल भ्रसद्प्रवृत्ति का निषेध करता है। सत्प्रवृत्ति के लिए वहां भी 
मुक्त संचार है। प्रवृत्ति-मात्र को प्रवृत्तिप्रधान पक्ष भी उपादेय कोटि में नहीं 
मानता । वहां भी सत्‌-प्रसत्‌ का विवेक तो अपेक्षित है ही। अधिक-से-प्रधिक 
प्रवतक पक्ष गीता का कर्म-योग है। वहां भी फलाशा-रहित भ्रौर करणीय'* 
प्रवुत्ति का ही भ्राचार-कोटि से माना है। यथार्थ भेद प्रवृत्ति और निवृत्ति का नहीं 
ठहरता । वह ठहरता है, सत्प्रवृत्ति की व्याख्या का। एक पक्ष की व्याख्या में कुछ 
एक प्रवृत्तियां सत्‌ है तो दूसरे पक्ष की व्याख्या में वे ग्रसत्‌ । इस साधारण भेद को 
व्यक्त करने के लिए प्रवर्तेक धर्म भौर प्रवर्तक भ्रहिसा, निवर्तक धर्म और निवर्तक 
अहिंसा आदि प्रयोग संदिग्ध शब्द-विन्यास हैं। भूखे को भोजन देना, प्यासे को 
पानी पिलाना, रोगी का औषधोपचार करना प्रवतंक कही जाने वाली अहिंसा का 
मुख्य रूप है। व्यसनी को व्यसन-मुक्त करना या भूख-प्यास, रोगादि से व्याकुल 
को उन देहातियों का सामना करने के लिए प्रखर झ्रात्म-बल देना झ्ादि निवर्तक 
कही जाने वाली भ्रहिसा (दया ) है। दया के दोनों रूपों में व्यक्ति और समाज के 





१. भारतोय संस्कृति शोर अहिसा, अवलोकन पृ० २१ 
२. झनाबितः कममेफल कारये कर्म करोति यः । 
स संस्यासों थे थोगी ज न निरगिनिन चाकिय: ।। 
--गीता क्र० ६ इलोश १२ 


अधिला-पर्यकेक्षण श्ह 


लिए कौन-सा रूप भ्रधिक उपयोगी व अध्यात्म-सम्मत है, इसकी चर्चा यहां नहीं 
करेंगे। शब्द-प्रयोग की दृष्टि से उक्त दोनों स्वरूपों में एक देहिक, दूसरा भात्मिक 
प्रत्यक्ष है। मत: महिसा (दया) के इस एक स्वरूप को देहोपचायक तथा दूसरे 
स्वरूप को झात्मोपचायक ग्रथवा तत्सम श्रन्य शब्दों में कहा जाए तो अधिक यथार्थ 
लगता है । 


मगवान्‌ बुद्ध और महायान सम्प्रदाय की करुणा 
गौतस बुद्ध के विधायक उपदेश 


उपनिषदों व भगवान्‌ श्री महावीर की झ्रात्मोपचायक श्रहिंसा में देहो- 
चायकता का झ्रारम्भ भगवान्‌ बुद्ध की प्रहिसा से माना जा सकता है। बौद्ध घर्म 
उत्कट देह-दमन और उत्कट भोगवाद के बीच का मध्यम मार्ग था। श्रतः उसमें 
विधायक उपदेशों का प्रादुर्भाव होना स्वाभाविक था। महामंगलसुत्त में भगवान्‌ 
बुद्ध कहते हैं---माता-पिता की सेवा, पुत्न-दार का संग्रह, दान, धर्म-चर्या, प्रनवद्य 
कर्म ये उत्तम मंगल हैं। यह विधायकता बुद्ध के मूलभूत उपदेशों में नाममात्र 
से ही रही है, पर आगे चलकर हीनयान और महायान के निर्वाण विषयक 
सैद्धान्तिक मतभेदों के श्राधार पर परम्परा विशेष में व॒द्धिगत हुई है। वह वृद्धि 
भी आचार सम्बन्धी नियमों में शिथिलता चाहने वाली परम्परा में ही हुई है। 
इतिहास बताता है--राजगृह में बौद्ध संघ की जो प्रथम महासभा हुई थी, उसी 
में नियमों का बन्धन कुछ ढीला करने का प्रयत्न किया यया था; किन्तु उस प्रयत्न 
में सफलता न मिली । वैशाली की सभा में फिर प्रयत्त किया गया। उस सभा में 
स्थविरों ने उस प्रयत्न को दूषित ठहराया। उससे श्रसन्तुष्ट होकर सुविधा के 
इच्छुकों ने महासंगीति नाम से एक पृथक्‌ सभा की | इसके प्रवरतेक महासं घिक 
नाम से प्रर्यात हुए, क्योंकि उस सभा में ऐसे ही भिक्षुओं की संख्या श्रधिक थी । 
महासंधिक लोगों का सम्प्रदाय महायान नाम से पुकारा जाने लगा। इसी प्रकार 
स्थविरवादियों का जो संगठन हुआ, वह हीनयाव सम्प्रदाय कहलाया ।* 


हीनयान श्र सहायान के मोक्ष सम्बन्धी विचार 
हीनयान की मान्यता के अनुसार निर्वाण वैयक्तिक है, इसलिए हुःख-क्षय का 
साधनतरूप धर्म और उसके भेद विशेष, वेयक्तिक हैं। महायान के अनुसार निर्वाण 
१. बोढ-धर्स पु० ६१, विशेष विवरण के लिए बोद धर्म-दरन खण्ड 


१ झ० ४ से १० तक, बौद्ध वदंत तथा पन्य भारतीय दशेन पु० ५४७ 
से६३८ 





३३० श्रहिसा विषेक 


सामाजिक है। उसके कथनानुसार बुद्ध ने श्रपने दुःख-क्षय के लिए कुछ भी नहीं 
किया । व्यक्तिगत मोक्ष को उन्होंने रस-विहीन मानां।! जब तक एक भी 
प्राणी दुःख-युक्त है, तब तक मोक्ष काम्य नहीं है। भगवान्‌ बुद्ध ने निर्वाण प्राप्त 
नहीं किया, अपितु अब भी वे योन्यन्तर से सभी जीवों को मोक्ष प्राप्त कराने में 
संलग्न हैं । 

महायान सम्प्रदाय का करुणा व लोकोपकार सम्बन्धी भ्रभिमत 


मोक्षवाद की इस सामुदायिक धारणा पर परानुग्रह-वृत्ति का विकास हुश्ना । 
महायान बौद्ध-परम्परा का एक प्रभावशाली और समथ्थे सम्प्रदाय था। प्रारम्भ 
में भी वैशाली की संगीति मे केवल सात सौ साधु एकत्रित थे और महासंघिकों 
की कोशाम्बी में होने वाली परिषद्‌ में दस सहख्र बौद्ध भिक्षुओं की उपस्थिति 
थी ।* झागे चलकर यह सघ और भी व्यापक व प्रभावशाली बना तथा करुणा व 
लोकोपकार के अपने भ्रभिमत स्वरूप को जन-जन तक पहुंचाने मे सफल हुआा। 
डा० हरदयाल का कथन है--महायान के उद्गम में ग्रनेकों देश-काल-जन्य प्रभावों 
के साथ गीता और ईसाई धमम का बढ़ता हुआ प्रभाव भी हेतुभूत था ।” यह कथन 
स्वाभाविक भी लगता है, क्योंकि गीता कर्म-योग के नाम से और ईसाई सेवा 
के नाम से लोक-संग्राहक प्रवृत्तियों पर बल देते ही है। भ्राश्चर्य केवल यही रह 
जाता है, महायान के आधारभूत ग्रन्थों में दुःख-निवारण की चर्चाएं मिलती है, 
पर उनसे ऐसा नहीं लगता, वे ग्रनाध्यात्मिक है। यहां प्रधिकांश चर्चा बन्धन- 
रूप आन्तरिक क्लेशों के निवारण की ही उपलब्ध होती है । महायान ग्रभिधर्म 
संगीति-शास्त्र मे महायान की सात विशेषताओ्रों का उल्लेख किया है। उसमें 
बताया गया है-- 


१. क्ष- एवं स्वंसिद कृत्वा यन्मया सादितं शुभम्‌ । 
तेन स्यां सर्वेसत्त्वानां सर्वंदु:खप्रशान्तकृत्‌ ॥ २-६॥ 
मुच्यमानेषु सर्वेष ये ते प्रामोद्यसागराः। 
तेरेव तनु पर्याप्तं सोक्षेणा रसिकेन किम ? ५.१०८॥॥ 
--बोधिचर्यावतार 
ख--न त्वहूं कामये राज्यं न स्वर्ग नपुनर्भवस्‌। 
कामये दुःखतप्तानां प्राणिनामतिनाशनम्‌ ॥ 
२. बौद्ध दर्शन तथा प्रन्य भारतीय दर्श्षन पु० ५४६ 
३. 4॥6 800#5ए8 05०07776 47 छेपठत॥8। $द75 (६ 46० 
8007०, 707, 39-40, 
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१, महायान वस्तुतः महान भ्रौर विशाल है, क्‍योंकि उसमें जीव-मात्र की 
मुक्ति का सन्देश है। 

२. महायान में प्राणीमात्र के लिए ऋ्राण का विधान है। 

३. महायात का लक्ष्य बोधि-प्राप्ति है। 

४, महायान का श्रादर्श बोधि-सत्त्व है, जो समस्त प्राणियों के उद्धारा्थ सतत 
उद्योगशील रहता है। 

५. महायान की मान्यता है कि भगवान्‌ बुद्ध ने उपाय-कौंशल से नाना प्रकार 
के प्राणियों को नाना प्रकार से उपदेश दिया है, जो पारमाथिक रूप से एक है। 

६. बोधि-सत्त्व की दस भूमियों का महायान में विधान है। 

७. महायान के अनुसार बुद्ध सब मनुष्यों की श्राध्यात्मिक श्रावश्यकताशों 
को पूर्ण करने में समर्थ है। 

इन सातों विशेषताश्रों में व्यवहारिक जीवन के लोकोपकारक कार्यों का 
कोई स्पष्ट उल्लेख नही है। 
भगवान्‌ बुद्ध भर क्षुधात्तं व्यक्ति 


एक बार भगवान्‌ बुद्ध के पास एक क्षुधात्त व्यक्ति आया। भिक्षु उसे धर्मो- 
पदेश देने लगे। वह उपदेश-श्रवण में श्रन्यमनस्क था। भगवान्‌ बुद्ध ने कहा--- 
पहले इसे रोटी खिलाओ्र, फिर धर्मोपदेश करो | वैसा ही किया गया । इस उल्लेख 
से यह स्पष्ट होता है, क्षुधा, तृषा आदि से जो मानसिक क्लेश उत्पन्न होता है, 
उसका निवारण किए बिना धर्म-बोध अंकुरित नहीं होता। भोजन, पानी उस 
बोध को अंकुरित करने में हेतुभूत हो जाते हैं। धर्म भ्नौर धर्म के प्रवान्तर हेतु ये 
सर्वथा दो बातें हैं । शुभ झनुष्ठान के भी भ्रवान्तर हेतु शुभ शौर प्रशुभ दोनों ही 
प्रकार के हो सकते है । बहुत सम्भव है, भगवान्‌ बुद्ध की इस हेतुरूप श्रपेक्षा को 
सामान्य जीवन व्यवहार में वास्तविक अध्यात्म का स्थान मिल गया हो। 


सम्राट श्रशोक के शिलालेखों में 
सम्राट अशोक के शिलालेखों से भी इस सम्भावना की पुष्टि होती है। एक 
शोर उनमें मिलता है--- 


१. माता-पिता की सेवा करनी चाहिए। विद्यार्थी को आचार्य की सेवा 
करनी चाहिए। यही प्राचीन रीति है।" 
२. देवताओं के प्रिय प्रियदर्शो राजा ने दो प्रकार की चिकित्सा, एक मनुष्यों 


१- भञोक के धर्म लेख, ब्रह्मगिरी, द्वितीय शिलालेख पु० ६६ 
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की चिकित्सा भ्ौर दूसरी पशुझों की चिकित्सा का प्रबन्ध किया है! प्रौषधियां भी 
मनुष्यों भौर पशुझ्रों के लिए जहां-जहां नहीं थीं, तहां-तहां लाई झौर रोपी गई 
हैं । इसी तरह से मूल और फल भी जहां-तहां नहीं थे, सब जगह लाए झ्ौर रोपे 
गए हैं। मार्गों में पशुओं झोर मनुष्यों के स्‍प्राराम के लिए वृक्ष लगाए और कुएं 
खुदवाए गए हैं ।* 
३. प्रियदर्शी राजा के धर्मानुशासन से बन्धुशं का आदर, ब्राह्मण और श्रमणों 
का श्रादर, माता-पिता की सेवा तथा बूढ़ों की सेवा बढ़ गई है।* 
४. बुद्धों के दर्शन करना और उन्हें स्वर्ण -दान देना चाहिए ।* 
इस समस्त उल्लेखों का हाद एक दूसरे सम्मुलेख से भली-भांति पकड़ा जा 
सकता है, जिसमें सम्राट भ्रशोक कहते हैं--सडकों पर भी मैंने मनुष्यों प्रौर 
पशुश्रों को छाया देने के लिए बरगद के पेड़ लगवाए, आम्र वृक्ष की वाटिकाएं 
लगवाई, श्राध-प्राध कोस पर कुएं खुदवाए, सराए बनवाई और जहां-तहां पशुप्रों 
तथा मनुष्यों के उपकार के लिए अनेक पौसले (आपान) बैठाए। किन्तु यह उप- 
कार कुछ भी नही है। पहले के राजाग्रों ने भ्रौर मैंने भी विविध प्रकार के सुखों से 
लोगों को सुखी किया है। किन्तु मैंने यह (सुख की व्यवस्था) इसलिए की है कि 
लोग धर्म के श्रनुसार आचरण करें।* 
इस उल्लेख से यह धारणा और भी स्पष्ट हो जाती है कि सम्राट अशोक ने 
विशेषत: धुर्मांचरण का हेतु मानकर यह सब व्यवस्था की है। तत्त्व-स्थिति में 
श्रौर व्यवहार में बहुत बार इस प्रकार के मौलिक भेद पड़ जाते हैं। सर्वसाधा- 
रण मूलग्राही न होकर स्थूलग्राही होते हैं। दान के चित्त, वित्त और पात्र तथा 
देश काल' सम्बद्ध तात्तिविक स्वरूप शास्त्रों में रह गए है श्र स्वंसाधारण ने 
दानमात्र को ही मोक्षप्रद मानकर झपना लिया है। भगवान्‌ बुद्ध और महायानी 
करुणा-निरूपण के साथ भी यही घटित हुग्ना हो तो कोई ग्राश्चरय नहीं । 
१. भ्रशोक के घर्म-लेख, द्वितीय शिलालेख पु० १२१ 
२: शोक के धर्म-लेख, चतुर्थ शिलालेख पु० १४८ 
३. भ्रशोक के घर्म-लेख, श्रष्टम शिलालेख पृ० १६७ 
४. भ्रश्ोक के धमं-लेख, सप्तम स्तम्भलेख (दिलली-टोपरा) पू० ३७४-७६ 
४. दुलहाओ महादायी, मुहाजीवी वि दुल्लहा । 
--दसर्वेकालिकषसूत्र श्र० ५ गा० १०० 
६. देशे काले थ पात्र च तहान॑ सात्तिविक स्मृतम्‌ । 
“-गौता भ्र० १७ इलोक २० 
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महायान शोर लोक-संग्राहकता पर लोकमान्य तिलक 


लोकमान्य बालगंगाधर तिलक तो निवृत्ति-प्रधान बौद्ध धर्म से महायान 
जसा प्रवृत्ति लक्षण सिद्धान्त आविर्भूत हो सकता है, यह मानने को भी प्रस्तुत 
नही हैं। उनका कहना है--इस तत्त्व का विस्तृत प्रतिपादन गीता के ग्रतिरिक्त 
कहीं भी नहीं किया गया है कि ब्रह्मनिष्ठ पुरुष लोक-संग्रह के लिए प्रवृत्ति-धर्म 
ही को स्वीकार करे । ग्रतएव यह अनुमान करना पड़ता है कि जिस प्रकार मूल 
बौद्ध धर्म में वासना को क्षय करने का निरा निवृत्ति-प्रधात मार्ग उपनिषदों से 
लिया गया है, उसी प्रकार जब महायान पंथ निकला, तब उसमें प्रवृत्ति-प्रधान 
भक्ति-तत्त्व भी भगवदगीता से ही ले लिया गया होगा ।* 

शगले संदर्भ में वे लिखते है--नीचे लिखी हुई चार बातों से इतना तो 
निःसन्देह सिद्ध हो जाता है कि बौद्धधर्म में महायान पंथ का प्रादुर्भाव होने से 
पहले केवल भागवत धर्म ही प्रचलित न था, बल्कि उस समय भगवदगीता भी 
सर्वमान्य हो चुकी थी और इसी गीता के ग्राधार पर महायाव पंथ निकला है। 
वे चार बातें इस प्रकार हैं-- 

१. केवल अनात्मवादी तथा संनन्‍्यास-प्रधान मूल बौद्ध वर्म ही से श्रागे चलकर 
क्रमशः स्वाभाविक रीति पर भक्ति-प्रधान तथा प्रवृत्ति-प्रधान तत्त्वों का निक- 
लना सम्भव नही है । 

२. महायान पंथ की उत्पत्ति के विषय में स्वयं बौद्ध ग्रन्थकारों ने श्रीकृष्ण 
के ताम का स्पष्टतया तिदेश किया है। 

३. गीता के भक्ति-प्रधान तथा प्रवृत्ति-प्रधान तत्त्वों की महायान पंथों के मतों 
से भ्र्थत: तथा शब्दश: समानता है । 

४. बौद्ध धर्म के साथ तात्कालीन प्रचलित अन्यान्य जैन तथा वैदिक पंथों में 
प्रवृत्ति-प्रधान भक्ति-मार्ग का प्रचार न था। 

अन्यान्य इतिहासकारों का भी भ्रभिमत है कि भगवान्‌ बुद्ध के मूल सिद्धान्तों 
का झनुगमन करने वाला तो हीतयान सम्प्रदाय ही है। महायान तो बौद्ध धर्म में 
्रविद्यमान तथा बीजरूप से विद्यमान लोक-संग्राहक धारणा को संगृहीत या विस्तृत 
करने वाला सम्प्रदाय है। कुछ भी हो भारतवर्ष में वह लोकषणा पूरक ग्रहिसा 
(करुणा) को भ्ग्नसर करने में बहुत सफल रहा है, यह तो निविवाद है ही । 





१. गीता रहस्य पृ० ६११ 
२. गीता रहस्य पृ० ६१३ 
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गीता की लोक-संग्राहक दृष्टि 
भक्तिवाद की भूमिका में मौलिक श्रस्तर 


गीता प्रायः समस्त वेदिक परम्पराओ्ों का एक मान्य ग्रन्थ है। इसमें ज्ञान, 
भक्ति, कर्म भ्रादि अनेकों साधना-भेदों को मान्यता दी गई है| वैसे वे भेद-प्र भेद 
किचित्‌ स्वरूपान्तर से सभी भारतीय धर्मो में विद्यमान हैं। ज्ञान, निवृत्ति, संन्यास, 
जैनों भ्रौर बौद्धों में उत्कृष्ट स्थिति से विकसित हुए हैं, यह सर्व विदित है । भक्ित- 
मार्ग का विकास ईश्वर क्तृत्ववादी सम्प्रदायों में विशेष रूप से हुम्ना है। यह 
स्वाभाविक भी था। सर्वापर्ण और सर्वोत्सर्जन किसी दूसरे के प्रति तभी पूर्णता प्राप्त 
कर सकते है, जबकि किसी सत्ता विशेष के प्रति कर्ता-धर्ता होने की निष्ठा रोम- 
रोम में धंस गई हो | वही सब कुछ मेरा करेगा, यह विश्वास ग्रटल हो गया हो। जैनों 
और बौड़ों में कर्तृत्ववाद नही है, फिर भी भक्तिवाद के लिए समुचित स्थान है। 
वहा साधक प्रतिदिन कहता है- अरिहन्ते सरण पवज्जामि, सिद्धे सरणं पवज्जामि, 
साहू शरणं पवज्जामि, केवली पन्‍नत्त धम्म सरण पबज्जामि' अर्थात्‌ मैं अरिहन्त, 
सिद्ध, साधु व केवली -प्रकूपित धर्म की शरण ग्रहण करता हूं.।' “बुद्धं शरणं गच्द्वामि, 
धम्मं शरण गच्छामि, संघ शरण गच्ठामि*--मैं बुद्ध की शरण जाता हूं, धर्म की 
शरण जाता हूं, सघ की शरण जाता हू । यह जनों ग्रौर बौद्धों की भक्ति का निदर्शन 
है। यहां साधक यह मानकर चलता है कि भगवान्‌ को मैं अपनी आत्म-परिणति 
से भपने लिए प्रेरक बना रहा हूं, पर मेरी इस भक्षित से तुष्ट होकर भगवान मेरे 
लिए कुछ भी करने नहीं आएगे | भक्ति की भूमिका का यह श्रमण श्र वैदिक 
धाराग्रों में मौलिक अन्तर है। वेदिक परम्पराग्रो में अनेकों भक्तों के भगवत्‌- 
साक्षात्कार होने की चर्चाए है, पर जेन व बौद्ध परम्पराओ में ऐसी सम्भावनाश्रों 
के लिए कोई स्थान नहीं है। 


ग्रनासक्ति के नाम पर भोगवाद का झ्आालम्बन 


कमंयोग की देन गीता की भ्रपनी निराली है । गीता के कर्मयोग का 
व्यापक होता इसलिए भी सहज था कि वह लोक-रुचि के प्रनुकल पड़ता है। 
सोक्षार्थी मनुष्य यह क्यों तहीं चाहेगा कि उसे मोक्ष-प्राप्ति के लिए गृह-त्याग न 
करना पड़े श्रौर केवल भ्रनासक्ति की शर्त पर ही उसे वह मिल जाए। अ्रनासकित 
की शर्ते भी सीधी बात तो नही है और समस्त दैहिक कम करते हुए व्यक्ति सर्वथा 


१. प्रावदयक सत्र, संगल पाठ 
२. भगवान बुद्ध पृ० १७७ 
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झनासवत रह सके, यह बुद्धिगम्य भी कहां तक है, यह एक विचारणीय विषय है। 
राजधि जनक का नाम लेकर भाज लोक-प्रवाह कमेयोग की दिशा में चल पड़ा है, 
पर उस प्रवाह में कितने लोग होंगे जो दाएं हाथ पर चन्दन और बाएं हाथ पर 
भ्रग्नि का स्पर्श होने पर भी दोनों की समानानुभूति करते हों; जैसा कि जनक ने 
अपने विषय में कहा था। भले ही कुछ लोग झपने जीवन-व्यवहार में भ्रनासक्ति का 
विशिष्ट परिचय दे रहे हों, सामान्यतः तो यह ग्रनासक्तिवाद भ्रधिक लोगों के लिए 
भोगवाद पर चलते रहने का एक झ्रालम्बन बन गया है। जनतन्‍्त्र के युग में एक पद 
पर दसों लोग भूखे भेड़िये की तरह भपटते हैं, यह है श्राज का निष्काम कर्मेयोग । 
व्याख्याएं कितनी ही सुन्दर हों, सिद्धान्त की कसौटी तो उसका व्यवहार है। 


गीता प्रवृत्तिसार्गो ग्रन्थ या निवृत्तिसागों ? 


गीता निवृत्ति की श्रपेक्षा प्रवृत्ति को प्रधानता देने वाला ग्रन्थ है, यह भी 
निविवाद विषय नही है। वेदान्त के अनेकानेक आचार्यो ने इस पर निवृत्ति-प्रधान 
भाष्य लिखे हैं। शंकराचार्य ने भी गीता-दर्शन को इसी दृष्टि से देखा है। उनका 
कहना है--इस गीता-शास्त्र का प्रयोजन संक्षेपत: परम निःश्रेयस्‌ की प्राप्ति ही 
है। परम निःश्रेयस्‌ का तात्पर्य उनके शब्दों में सहेतुक संसार की आत्यन्तिक 
धान्ति ही है।' परम नि.श्रेयस्‌ की प्राप्ति का उपाय बतलाते हुए उन्होंने कहा है 
कि बह सर्वकर्म-संन्यास-पुर्वेक आत्म-ज्ञान-निष्ठारूप धर्म से ही सम्भव है।* 

सारांश यह है, आचार्य शंकर के मतानुसार गीता ज्ञान-मार्ग का ग्रन्थ है । 
वर्तमानयुग में श्री लोकमान्य तिलक और महात्मा गांधी प्रभृति प्राधुतिक विचार- 
दरें ने गीता को कर्मंयोग-प्रधान ग्रन्थ माना है और इसीका व्यापक विवेचत उन्होंने 
ऋपने साहित्य में किया है| वस्तुस्थिति यह है, गीता ने कर्म श्रौर ज्ञान इन दोनों 
ही विषयों पर अधिक बल दिया है। कर्म-प्रेरणा के प्रसंग में प्रजु न से श्रीकृष्ण 
कहते हैं--कर्म में ही तेरा अधिकार है,, इसलिए योगस्थ होकर तू कर्म कर ।* 
कर्मों के अनारम्भ से ही मनुष्य नेष्कम्य का अनुभव नहीं कर सकता और न केवल 


१. श्रस्य गीताशास्त्रस्य संक्षेपतः प्रयोजन परम निःश्रेयस्‌ सहेतुकस्य संतारस्य 
प्रत्यन्तो परमलक्षणम्‌ । “-गीता भाष्य का उपोदधात 
२. तच्च सर्वकर्ससंन्यासपुर्वंकात्‌ झात्सज्ञाननिष्ठारूपाद धर्माद्‌ भवति। 
--गीता भाष्य का उपोदधात 
३. कर्मण्येबाधिका रस्ते--गीता-२. ४७ 
४. योगस्थः कुरु कर्माणि--गीता-२. ४८ 
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संन्यास से हो सिद्धि प्राप्त करता है। इसलिए तू निश्चय ही कर्म कर ।' बिना 
कर्म किए कोई क्षण-भर भी नहीं रह सकता ।* इसलिए तू निश्चय ही कम कर ।* 
बिता कर्म किए तो तेरी शरीर-यात्रा भी नहीं चलेगी । इसलिए तू राग-रहित 
होकर यज्ञार्थ कर्म कर, क्योंकि यज्ञार्थ कर्म से व्यतिरिक्त कमे इस लोक में बन्धन 
का कारण है*। भ्रत: अनासक्त होकर तू सतत करणीय कर्स को कर ।' देख, जन- 
कादि ऋषियों ने भी तो कर्म के द्वारा ही सिद्धि प्राप्त की, श्रत: लोक-सम्र ह की 
दृष्टि से भी तुझे कर्म करना चाहिए | लोक-संग्रह की दृष्टि से विद्वान्‌ पुरुष को 
सदा असक्‍त होकर कर्म करना चाहिए ज्ञान पूर्वक पूर्व काल में मुमुक्षओरों ने भी 
कर्म किया है, इसलिए पूर्वजों का अनसरण करता हुप्ना तू कर्म कर ।* करणीय कर्म 
१. न कर्मणामनारम्भास्नेष्कम्य॑ पुरुषोस्नुते । 
न च सनन्‍्यसनादेव सिद्धि समधियच्छति ॥ 





>गीता-३.४ 
२. न हि कश्चित्क्षणमपि जातु तिष्ठत्यकर्मकृत्‌ । 
>गीौता-३-५४ 
रे. नियत कुरु कर्मत्वं । 
--मीता-३.८ 
४. गरीरयात्रापि च ते न प्रसिद्ध ये दकर्मणः । 
--गीता-३.७ 
५. यज्ञा्धात्कमंणोन्यत्र लोकोप्यं कर्ंबन्धन:। 
तदय्॑ कर्म कोन्‍्तेय युकतसड्भ: समाचर 
->गौता-३.६ 
६९ तस्मादसकतः सतत कार्य कम समाचर । 
--गीता-३.१६ 
७. कर्मणेव हि संसिद्धिमास्थिता जनकादया: । 
लोकसंग्रहमेवापि संपश्यन कतु महंसि ॥ 
-+-गीता-३.२० 
८ कुर्यद्रिह्वास्तवासक्तश्चिकीष लॉकसं ग्रहम्‌ । 
+>गोता-३.२५ 


६. एवं ज्ञात्वा क॒तं कम पूर्वेरपि मुमुक्षुभि:। 
कुरु कर्मेंव तस्मार्व॑ पूर्वे: पूबंतर कतम्‌ ॥ 
“+गौता-४-१५ 
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को जो झासक्ति छोडकर करता है, वही संन्यासी है, वही योगी है, न कि प्रर्नि 
और क्रिया को छोड़ते वाला ।! इसलिए जिसे संन्यास कहा गया है, उसे तू योग 
समझ । यज्ञ, दान, तप आदि कर्म छोड़ने योग्य नहीं हैं । इन्हें तू आ्रासक्ति और 
फल की कामना छोड़कर कर, यह मेरा निश्चित मत है।' कर्म-फल का त्यागी ही 
वास्तव में त्यागी है*, और काम्य कर्मों का त्याग ही संन्यास कहा जाता है ।* 
इसलिए तू कर्म कर । 

कर्म पर इतनी पुनरक्षितयों के साथ मुहुमु हु बल देने से ऐसा लगना बहुत 
सहज है कि गीता प्रवृत्ति-लक्षण धर्म का ही ग्रन्थ है; ज्ञान-परायण निवृत्ति मार्ग 
का नही। किन्तु ज्यों ही हम उसकी निवृत्ति-परायण ज्ञान-मीमांसा की श्रोर दृष्टि- 
पात करेगे तो दोनों पलड़े सम होते लगेगे। वहां ज्ञान में सम्पूर्ण कर्म की परिसमाप्ति 
हो जाती है ।* ज्ञानाग्नि से सब कर्म भस्मी भूत होते है। वहां ज्ञान के सदृश पवित्र 


१. श्रनान्षित: कर्मफलं कार्य कर्म करोति यः । 
स संन्‍्यासी चयोगील न निरण्निन चाक्रिय: ।॥। 
““गीता-६.१ 
३. य॑ संन्याससिति प्राहु्योगं त॑ विद्धि पाण्डव । 
--गीता-६-२ 
३. यज्ञदानतप:कम न त्याज्यं कार्यममेव तत। 
“5+गीता-१८.५ 
४. एतान्यपि तु कर्माणि सद्भू त्यकत्वा फलानि च | 
कतंव्यानीति से पा्य निश्चितं मतमत्तमस्‌ ॥ 
+मीता-१८-६ 
५. यस्‍्तु कर्मफलत्यागी स्‌ त्यागीत्यभिधीयते॥। 
+>गीता-१८-११ 
६- कास्यानां कमणां न्यास संस्यासं कथयो विदुः। 
+ग्रीता-१८-२ 
७. सर्ब कर्माखिलं पार्थ शाने परिसमाप्यते। 
--गीता-४.३ ३ 
८ क--ज्ञानाग्नि: सर्वकर्माणि भस्मसात्क्रुतेईर्जुन। 
--गौता-४.३७ 
ख--ज्ञानाग्निदग्धकर्माणि तमाहुः पण्डितं बुधा: । 
“-गीता-४.१६ 
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कुछ नहीं है।* ज्ञानी स्वयं भगवान्‌ हो जाता है ।' ज्ञानरूपी नाव के द्वारा व्यक्ति 
सम्पूर्ण पापों से पार होता है ।* ज्ञान के द्वारा ही परम शान्ति उपलब्ध होती है।* 
इत्यादि अनेकानेक कथनों से गीतोक्त ज्ञान-मार्ग भी कर्म-माँग से हल्का नहीं रह 
जाता। कर्म और संन्यास में कर्मंयोग ही विशेष है; * यह एक उक्ति कर्मयोग के 
पलड़े को अवश्य थोड़ा भारी कर देती है । शकराचार्य का अभिमत है--कर्मयोग 
के पक्ष में गीता का यह तो केवल इलाघा वचन ही है अर्थात्‌ वह केवल अ्र्थवादा- 
त्मक है। वास्तव में तो संन्यास-मार्ग ही श्रेष्ठ है।' रामानुज भाष्य में भी इस कथन 
को केवल श्रथंवादात्मक माना है ।” कुछ एक तटस्थ विद्वानों का भी अ्रभिमत है 
कि गीता का चरम लक्ष्य ज्ञान प्राप्ति ही है और कर्म पर उसका ग्राग्रह उसकी 
इस चिन्ता को ग्रभिव्यक्त करता है कि कहीं ज्ञान अक्रियावादी न हो जाए। इस 
प्रकार गीता का साध्य तो परम निःश्रेयस्‌रूप ज्ञान ही मानना पड़ेगा और उसका 
साधन कम; तभी गीता को उपनिषदों का सार' कहा जा सकता है। 

ज्ञान और कर्म की इस प्राचीन चर्चा को विस्तृत करना यहां ग्रावश्यक नहीं 
है। गीता ज्ञान-मार्ग का ग्रन्थ है या कर्मयोग का, यह विषय भी विवादास्पद है; 
पर इतना तो निविवाद है ही कि गीता ने लोक-संग्राहक प्रवृत्ति पर अधिक-से- 
अधिक बल दिया है और भारतीय ग्ध्यात्म के क्षेत्र को प्रभावित किया है। संक्षेप 
में कहा जा सकता है, महायान धर्म की अपेक्षा भी धर्म के क्षेत्र में लौकिक प्रवृत्तियो 
को स्थान देने में गीता का स्थान उससे भी ग्रधिक रहा है। 


१. नहिं ज्ञानेन सदृज्ञ पवित्रमिह विद्यते । 


->गीौता-४.३४ 
२: ज्ञानी त्वासेव मे मतम्‌! 

->गीता-७. १८ 
३ स्व ज्ञानप्लवनेव वृजिन संतरिष्यसि। 

+-गीता-४.३६ 
४. ज्ञान लब्ध्वा परां शान्तिमचिरेणाधिगच्छति । 

--गौता-४.३६ 
५. तयोस्तु क्मसंस्यासात्कमंयोगो विशिष्यते। 

+>गीता-५.२ 


६. गीता, शांकर भाष्य ५.२ 

७- गीता, रामानुज भाष्य ५.१ 

८. सर्वोपनिषदों गाबो दोग्धा गोदालनन्दनः । 
पार्था वत्सः सूधिर्भोक्ता दुग्ध गीतासतं सहत्‌ ॥ 


झहिसा-पर्मवेक्षणं ३६ 


ईसाई धर्म का प्रमाव 


विगत दो सहस्नाब्दियों में ईसाई धर्म भी वतंमान विश्व के कोने-कोने तक 
फैला है। बाइबिल में भी शरीर-सेवा प्रर्थात्‌ देह-दया पर अधिक-से-पअ्धिक बल 
दिया गया है। कुछ एक पाइचात्य विद्वानों का यह भी अभिमत रहा है कि लोक- 
सेवा का सिद्धान्त बाइबिल से गीता में भ्राया है।' यह यथार्थ न भी हो तो भी देह- 
दया और शरीर-सेवा के विचारों का प्रभाव भारतीय जन-मानस पर तो अवश्य 
किसी-न-किसी रूप में पड़ा ही है । 

भारतीय श्रध्यात्म में निवृत्ति के <थान पर प्रवृत्ति ने किस प्रकार स्थान लिया, 
इस तथ्य की प्रज्ञाचक्षु पं० सुखलालजी इस प्रकार समीक्षा करते हैं---/'बुद्ध ने कहा 
--बहा सारे जगत में है। हमारे जीवन में जो समानता है, वही ब्रह्म है और इसी 
ब्रह्म के अनुसार जीवन बनाने को उन्होने ब्रह्म-बिहार का नाम दिया। इससे 
अहिसा का विधायक मार्ग--प्र वर्तक रूप निकला | प्राणीमात्र से प्रेम करना, उसकी _ 
सेवा करना, उसे कष्ट से मुक्त करना हमारा कतंव्य है; इस तब्रिचार से अहिसा 
के प्रवर्तक-मार्ग क। बीजारोपण हुआ । भारत के बाहर अ्रहिसा के प्रवर्तक मार्ग 
का विकास ईसा के द्वारा हुआ । हमारे देश में इसका विकास थोड़ा और देर से 
हुआ | अशोक के राज्यकाल का अध्ययन करने से पता चलता है कि उनके व्यवहार 
में निवर्तक कार्यो के साथ-साथ प्रवर्तक कार्यों पर भी बल दिया गया। हिसा- 
निवृत्ति के साथ-साथ धर्मशाला बनवाना, पानी पिलाना, पेड़ लगाता आदि परोप- 
कार के कार्य भी हुए। ग्रशोक ने प्रचार किया कि हिसा न करना तो ठीक है, पर 
दया-धर्म करना भी उचित है ।......इसमे शक नहीं कि हमारे देश में दानश।लाएं, 
पिजरापोल आदि बड़ी संख्या में खुले, फिर भी हमें स्वीकार करना होगा कि 
हमारे देश में प्रवर्तक धर्म की श्रपेक्षा निवर्तक धर्म ही अधिक फैला ।/* 

प्रसंगान्तर से वे कहते हैं--“जंन-परम्परा ने प्रवृत्तिलक्षी भ्रंग की श्रपेक्षा 
निवृत्ति लक्षी प्रंग पर ही अ्रधिक भार दिया है । इसलिए वह बौद्ध स्थविर-मार्ग की 
भांति वेयक्तिक मोक्ष की चर्चा में ही रस लेती रही है। जब बौद्ध परम्परा में 
केबल बैयक्तिक मोक्ष की चर्चा ने अ्रसतोष उत्पन्न किया, तब उसमे से महायानी 
पंथ फूट निकला। उसने सर्वसंग्राही--सर्वकल्याणकारी दृष्टि का विकास एवं 
स्थापन यहां तक किया कि जब तक एक भी प्राणी बद्ध हो, तब तक वेयक्तिक 





१. गीता रहस्य पु० ६१३-१४ 
२. भहिसा के श्राचार शोर विचार का विकास पृ० ७-८ 
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मोक्ष शुष्क एवं रस-विहीन है । गीता और महायान दोनों अपने-अपने ढंग से लोक- 
संग्राही कर्म मार्ग का ही निरूपण करते है।”' यह हुम्मा श्रहिसा के विभिन्‍न यूगों में 
प्रचलित विभिन्‍न स्वरूपो का एक ऐतिहासिक अवलोकन । इससे पूर्व कि हम 
विवृत्त स्वरूपों की यथार्थेता का विवेचन करे, यह आवश्यक होगा कि भगवान्‌ श्री 
महावीर के पश्चात्‌ इन श्रढ़ाई हजार वर्षो में जैन-अहिसा में क्या-क्या रूपान्तर 
आए, इस विषय पर एक भांकी डालें। 


अहिंसा के अपवाद और पुण्य-मान्यताए' 
झहिसा-विभक्त के दो कारण 


वीर-निर्वाण से लेकर विगत दो सहस्न वर्षों में भारतीय जन-मानस को प्रभा- 
वित करने वाली नाना स्थितियां आई । हम यह नि:संकोच मान सकते है, भगवान्‌ 
श्री महावीर का यूग अहिसा-विकास का सर्वोच्च शिखर था। वेदिकों का उपनिषद्‌- 
चिन्तन और बौद्धों का अहिसा-विचार भी भगवान्‌ श्री महावीर के मस्तव्यों को 
बहुत प्रकार से बल दे रहे थे । कहा जा सकता है, इस समय अहिसा श्राचार और 
विचार में प्पने उत्कर्ष पर थी। अहिंसा की व्याख्याएं अ्रधिक-से-प्रधिक निरपवाद 
थीं। क्रमशः उन व्यास्या्रों में शेथिल्य का संचार हुआ । यह स्वाभाविक ही होता 
है कि हिमालय के उत्तुंग शिखरों से चला जल-प्रवाह उच्चाबच उपत्यकाओं और 
प्रपत्यकाओों को पार कर जब नाना पदार्थ-पूरित समतल भूमि पर बहता है 
तो क्रमशः दूषित होता ही है। उस युग की अ्रखण्ड भ्रहिसा विशेषकर दो ही कारणों 
से विभकत होती गई । प्रथम कारण था, भ्रपवाद-संयोजन और दूसरा कारण था, 
प्रवृत्ति-प्रधान और लौकिक एषणा-प्रधान विचारों को झ्राध्यात्मिक रूप मिलना । 


बेदिक परम्परा में श्रपवाद-संयोजन 


वदिक परम्परा में तो अपवाद बाहुल्‍य चिरपोषित था ही । एक ओर अहिसा 
का निर्देशन था--प्रहिसा ही परम धर्म है।* इस जगत में ऐसे सूक्ष्म जन्तु है, 
जिनका श्रस्तित्व नेत्रग म्य नहीं, केवल तकंगम्य है। पलकों के निपात मात्र में न 


२. अभ्रहिसा परमो धर्सः। 
-“+महशजारत भ्र० ११. १३ 
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जाने ऐसे कितने जीवों का नाश हो जाता है।' शत्रु और मित्र में, मान और प्रप- 
मान में, शीत म्ौर उष्ण में, सुख और दुःख में जो सम है, जो भ्रनासक्त है वह 
मेरा प्रिय है। दूसरी ओर कहा गया--सदेव क्रोध करना श्रेयस्कर नहीं होता 
और सदेव क्षमा करना भी । पंडितजनों ने क्षमा के नाना ग्रपवाद माने हैं ।* आत- 
तायी होकर जो मनुष्य सामने आरा रहा है, उसे तत्काल मार देना चाहिए; इस 
बात का विचार न किए बिना कि वह गुरु है, वृद्ध है, बालक है या बहुश्ुत 
ब्राह्मण ।* वैदिक परम्परा में यही स्थिति सत्य, अचौय आदि श्रादर्शों की रही है। 
एक झ्रोर कहा गया--सारी सृष्टि की उत्पत्ति से पूर्व ऋत भर सत्य पैदा हुए 
और सत्य ही से आकाद, पृथ्वी, वायू झरदि पंच महाभूत स्थिर हैं ।* सत्य से बढ़- 
कर कोई धर्म नहीं है ।' जो लोग इस संसार में स्वार्थ के लिए, परार्थ के लिए या 
विनोद में भी असत्य नहीं बोलते, वे स्वगंगामी होते हैं।” दूसरी ओर मनुस्मृति 





१. सूक्ष्मपोनीनि भूतानि तकंगम्यानि कानिचित्‌ । 
पक्ष्मणोषि निपातेन येषां स्थात्‌ स्कन्धप्यय: ॥। 
--महाभा रत शान्तिपर्व १५. २६ 
२. समः शात्री च मित्रे जे तथा सानापसानयो:। 
शीतोष्णसुखदुःखेषु सम: संगविध्जित: ॥ 
+>गीता--१२. १८ 
३. न श्रेय: सतत तेजो न नित्य श्रेयसी क्षमा । 
तस्म्रान्नित्यं क्षमा तात पंडितेरपबादिता ॥। 
--महाभारत वनपर्द २८. ६, ८ 
४. गुरु वा बालवद्धो वा बाह्मणं वा बहुअुतम्‌। 
झ्राततायिनसायान्त हन्यादेवाविचारयन्‌ ॥ 
--मनुस्मृति 5. ३५० 
४. ऋतं च सत्यं चाभीद्धात्त पसोध्यजायत । 
सत्येनोत्तमिता भूमि: । 
--#%० ६१०. ८५. २१ 
६. नास्ति सत्यातपरो घर्स:। 
--महाभारत झान्तिप्व १६२. २४ 
७. झ्ात्महेतो: परार्थ था नर्मस्थाश्रयात्तया । 
न मुषा प्रवदन्तीह ते नराः स्वगंगासिनः ॥ 
--महाभा रत भनुशासनप् १४४, १६ 
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श्रौर महाभारत जैसे ग्रन्थों में बताया गया--हंसी में स्त्रियों के साथ, विवाह के 
समय, जब श्रपने जीवन पर झा बने तब और सम्पत्ति की रक्षा के लिए इन प्रसंगों 
पर श्रसत्य बोलने में पाप नहीं होता।' एक ओर कहा गया--धर्माच रण भी छद्म- 
पूर्वक तहीं करता चाहिए।* दूसरी ओर कहा--बधिक झाकर पूछे बध्य कहां है 
और तुम जानते हो तो तुम्हे वहां गूगा बन जाना चाहिए। हूं हां करके बात टाल 
देनी चाहिए।* इससे भी काम न चले तो भूठ बोल देना चाहिए (* विद्वामित्र 
मुनि ने दुर्भिक्ष में क्षुधातुर होकर श्वपच के घर से कुत्ते का मांस चुराया और अपनी 
प्राण-रक्षा में प्रवृत्त हुए । श्वपच ने जब उन्हें शास्त्र-बोध देना प्रारम्भ किया तो 
वे कहने लगे---चुप रह, मरने से तो जीना श्रेयस्कर ही है। जीवित रहकर तो 
व्यक्ति और भी धर्माचरण कर सकता है ।* इस प्रकार वेदिक परम्परा भें श्रौर 
भी अनेकों झादशं भ्रपवाद-संयोजन से निबंल और निष्प्राण हुए हैं। 


जन परम्परा में भ्रपवाद-संयोजन 


ग्रहिसा के विषय में सवधिक कठोर रुख श्रपनाने वाली जैन परम्परा में भी 
देश, काल और परिस्थितियों के साथ सामंजस्य बिठाते-बिठाते उसका श्रहिंसा 
का विचार कहां से कहां तक पहुंच गया । भगवान्‌ श्री महावीर का सन्देश प्राणी- 
मात्र के प्रति मेत्री रखना था।' उसमें सज्जन या दुर्जन का कोई ग्रपवाद नही 
माना जा सकता । व्यक्ति और समूह का ऐहिक या पारत्रिक हित हिसा-साध्य 
नहीं हो सकता । लेकिन काल-क्रम के साथ साधु-संघ के ग्राचार विषयक नियमों 
१. न नर्मयुक्तं वचन हिनस्ति न स्त्रीषु राजन्त विवाहकाले । 
प्राणात्यये सर्वधनापहारे पंचानतान्याहुरपातकानि ॥ 
--महाभारत ध्व० 5२. १६ झोर शान्तिपव १०६ तथा सनु० ८५. ११० 
२. न ध्याजेन चरेद्ध मं । 
--महाभा रत झ्न० २१५-३४ 
३. जानन्नपि हि मेघाबो जडवल्लोक श्राचरेत्‌। 
४. भ्रवध्यं कूजितस्ये वा शंकेरन्‌ वाप्यकूजनात्‌ । 
श्रेयस्तत्रानुतं वक्‍तु' सत्याविति विचारितम्‌। 
“महाभारत क्षान्तिपव १०६. १६ 
५. जीवितं मरणाच्छ यो जीवन्धर्म सवाप्नुयात्‌ । 
--महाभारत शान्तिपरव १४१ 
६. मेत्ति भएसु कप्वए । 


अहिसा-पर्यवैक्षण ५ ४३ 


को लेकर, धर्मे-प्रभावना को लेकर या धर्म और धर्म-संघ के संरक्षण को लेकर 
सूक्ष्म और स्थूल हिंसाएं भी श्रहिंसा की कोटि में ग्रा गईं। फलाहार हिसापरक 
होने के कारण जैन मुमुक्षु के लिए वजित है। असंस्कारित आम्रफल का भक्षण 
करने वाला मुमुक्ष चातुर्मासिक प्रायरिचत्त पाता है,' यह शास्त्रीय विधान है। 
आगे चलकर उसके साथ यह अपवाद जुड़ जाता है--रोगापनयन के लिए व क्षुधा- 
शान्ति के लिए साधु सचित्त आम्रफल का भक्षण भी करे तो अहिसा का ही झआच- 
रण करता है, हिसा का नहीं । सचित्त वृक्ष पर चढ़ना साधु के लिए वर्जित है।* 
पर भ्रागे चलकर ग्लान की औषधि के लिए, मार्ग में क्षुधा-निवर्तक फलों के 
लिए, जल-प्रवाह से बचने के लिए, चोर, राजा, सिह, हाथी आदि के भय से बचने 
के लिए वृक्ष पर चढ़ना निर्दोष मान लिया जाता है।* 


ग्राधाकर्म दूषित झ्राहार व मांस 
एषणा समिति भी आपवादिक स्थितियों में यहां तक मुक्त कर दी गई कि 





१. जे भिक्‍ख्‌ सच्ित्तं श्रंबं भुंजइ, भुंजंतं वा सातिज्जति। 
--निशीथसूत्र उह्दं शक १४ सू० ४ 
२. बितियपदमणप्पज्के, भृंजे भ्रविकोबिए ब श्रप्पज्के । 
जाणंते वा वि पुणो, गिलाण श्रद्धाण श्रोमे वा ॥ 
खित्तादिगों भ्रणप्पज्को वा भुृंजति, सेहो श्रविकोवियत्तणश्रो श्रजाणंतो, 
रोगोबसमणिमित्तं वेज्जुवदेसितो गिलाणो वा भुंजे, श्रद्धाणोमेसु वा प्रसंघरंता 
भुंजंता विसुद्धा ॥ 
--निद्ीथसूत्र सभाष्य चूणिका उद्दे शक १५ गाथा ४६६५ 
३. जे भिक्‍ख्‌ सच्चित्तरक्रख दुरुहुइ, वुरुहुंतं वा सातिज्जति। 
--निशीथसूत्र उदह शक १२ सूत्र & 
४, बितियपदसणप्पज्के, गेलण्णड्धाण श्रोम उदए य। 
उथही सरीर तेणग, सणप्फए जहुमादीसु ॥ 
लेत्तादिया श्रणप्पज्क दुरुहेज्ज, गेलण्णे श्रोसधट्ठा, श्रद्धाणोमे श्रसंथरंता 
पलंबट्ठा, उदगपुरे भ्रायरक्खट्ठा, उवधिसरीरतेणगेसु रायबोधिगादि भएसु वा 
बुरूहित, गिलुक्कंति, सीहादिसणप्फए जड्डमि था वधाय भझावतंते झ्रायर- 
क्खलद्ठा बुरूहुंति । तत्थ पुष्ब॑ श्नचित्ते, ततो परित्तमीसे, ततो भ्रणंतमोसे, 
ततो परित्तस चित्ते, ततो श्रणंतसचित्ते, एवं कारणा जयणाए ण दोसा। 
“--निशौधसूत्र सभाष्य चूणिका उहँ ढक १२ गाया ४०४१ 


४ अहिंसा विवेक 


जहां के लोगो को यह पता हो कि जन श्रमण मांस नहीं लेते', वहां आधाकर्म 
दूषित (साधु के लिए बनाया गया) आ्राहार लेने में कम दोष है और मांस लेने में 
झधिक दोष है, क्योंकि परिचित जनों के यहां से मांस लेने पर निन्‍्दा होती है! 
किन्तु जहां के लोगों को यह ज्ञात नही कि जैन श्रमण मास नही खाते, वहां मास 
का ग्रहण करना अ्रच्छा है और श्राधाकरर्मं दृषित आहार लेना अ्रधिक दोषावह है। 
क्योंकि आधाकमिक आहार लेने में जीव-घात है। प्रतएवं ऐसे प्रसंग में सर्वप्रथम 
द्वीच्रिय जीवों का मांस ले, उसके प्रभाव में ऋ्रमश: त्रीन्द्रिय श्रादि का । इस विषय 
में स्वीकृत साधु-वेष में ही लेना या वेष बदलकर; इसकी भी चर्चा है।' इस 
चर्चा से यह निष्कर्ष निकलता है, श्रहिसा के संस्कार बद्धमूल होने के कारण 
ग्रापवादिक स्थिति में भी अनुद्दिष्ट ग्र्थात् सहज रूप से उपलब्ध निर्जीव मांस को 
ग्रहण करके भी उद्दिष्ट हिसा-जन्य आधाकर्मी आहार ग्रहण से बचने के लिए 
कहा गया है, पर इससे श्रहिसा के प्रति होने वाले क्रमिक शैथिल्य का ही आभास 
मिलता है। दो भ्रवांछनीय प्रवृत्तियों में से प्रथम एक को अपताया गया और फिर 
दूसरी को भी । रोगादि विश्वेष स्थितियों में श्राधाकर्मी आहार ग्रहण करने के भी 
विधि-विधान देखे जाते है ।* 


हंस तेल की भी ग्राह्मता 
लगता है मुमुक्षु लोग ग्रात्मधर्मी न रहकर शरीरघर्मी हो गये थे । रोगावस्था 
में चोरी से या मनत्र-प्रयोग से श्रपेक्षित ग्रीषधि प्राप्त करना उचित मानने लगे 
थे ।* औषधि में हंस तेल जैसी वस्तु लेता भी अनुचित नहीं माना गया ।* चूणि- 
१. जत्थ णज्जंति जहा--एते समणा मंसंण खाधंति' तत्य सलिगेण पिसिते 
घेष्पमाणं उड्डाहो भवति, श्रतो यरं प्रहोकम्मं ण पिसियं तु ।''जत्थ पुणो 
ण णज्जंति तत्य बरं पिसितं,'''एवं पिसियर्गहणे दिटठु धुठ्य्न बेइंदियपिसितं 
घेतव्वं, तस्सासति तेइंदियाण, एवं प्रसतीते--जाब पंचेदियाण पिसित॑ 

ताव णेयव्व । 

हि “-निशीधसूत्र चुणिका पीठिका गाथा ४२३७-३८ 

२. सद्धमंमण्डन पृ० ४८८ 


३. एसेव गिहत्येसु वि, भद्गभादोसुपडमतो गिण्हे । 
पभियोगासति ताले, झोसोवण श्रंतघाणादी ॥ 
--+निज्ञीथ भाष्य गाथा ३४७ 
४. एम्ेव थ प्रोम॑ति वि रायदुद्द भए व गेलण्णे । 
झगतोसहादिदव्ब॑ कल्लाणग-हुंसत्तेल्लादी ॥ 
--निशीष भाष्य गाया ३४८ 


अहिसा-पर्यवेक्षण है 


कार ने हँस तेल बनाने की विधि का उल्लेख किया है--हंस को चीरकर, मल- 
मृत्रादि निकालकर, उस प्रकार के पदार्थों से भरकर उसकी सिलाई कर दी जाती 
है। फिर उसे पकाकर जो तेल तैयार क्रिया जाता है, वह हंस तेल होता है।' भले 
ही साधु ऐसी पाक-क्रिया स्वयं न करते हों, पर रोग-मुक्ति के लिए चौरय॑ ग्रादि 
प्रयत्नों से भी उस प्रकार से निभित औषधि को प्राप्त करना भयंकर देह-ममता 
का सूचक है । इस प्रकार की श्रनन्तानुबन्धी जैसी ममता में क्या सम्यग्‌ दर्शन 
और सम्यग चारित्र टिक सकते थे ? 


विरोधी को अ्रप्रत्यक्ष मृत्यु दण्ड 


प्राणीमात्र की अहिंसा में विश्वास रखने वाले साधकों ने नाना ज्वलन्त 
हिंसाओं को किस प्रकार भ्रहिसा में ला दिया था; उसके भी ज्वलन्त उदाहरण 
आगम-अतिरिक्‍्त साहित्य में मिलते है। धमर्म-रक्षा के लिए श्रर्थात्‌ साधु-संध या 
चैत्य की रक्षा के लिए विरोधी व्यक्ति का पुतला बनाकर, उसे अभिमंत्रित कर 
यदि खंडित किया जाए तो वह हिंसा हिंसा नहीं है।* वह मन्त्रवाद का युग था । 
यह माना जाता था, उक्त प्रकार से अ्रभिमंत्रित पुतले पर मर्माघात करने से शत्रु 
पर मर्माघात होता है भौर इस प्रकार वह गप्रत्यक्ष रूप से ही मारा जा सकता है । 

कोई झ्ाततायी, दुराचारी या पश्यतोहर किसी आचाये, संघ श्रादि का बध 
करना चाहता है, किसी साध्वी का भ्रपहरण करना चाहता है था चेत्य श्रादि की 
सम्पति को लूटना चाहता है, ऐसे श्राततायी व दुराचारी का साधु स्वयं बध भी 


१. हूंसो पक्खी भण्णति, सो फाडेऊण मुत्त प्रीसाणि णीहरिज्जंति, ताहे सो हंसो 
दव्वाण भरिज्जति, ताहे पुणरवि सो सीविज्जति, तेण तदवत्थेण तेल्लं 
पच्चति, त॑ं हुंसतेल्ल॑ भण्णति । श्रादि सह्ातो सतपाग-सहस्सपागा य तेल्ला 
घेष्पत्ति। एवमादियारा दवग्वाण प्रानिश्रोग्यादी पुर्वक्रमेण प्रहणं कर्तव्यमिति। 
-+निशीथृत्र चणिका पूर्व पीठिका गाथा रे४८ 
२. जावतिया उबउज्जति पमाण-गहणे व जाव पज्जत्तं । 
संतेकण व. विधद पृत्तल्लगमादि पड़िणीए॥ 
जो साहु-संघ-चेतित-पडिणीतो तस्स पड़िमा मिस्मया णामंकिता कज्जति, 
सा मंतेणाभिमंतिऊर्ण मंमदेसे बिज्कति, ततो तसस बेयणा भवति मरति वा, 
एतेरा कारणेणं पृत्तलगं पि पडिणीय-महण-लिमित्त कज्जति,वं डिय-बशीकरण- 
णिसिस॑ वा कज्जति । 
“--निशीधसूत्र सभाध्य चूणिका पीठिका गाया १६७ 


४६ ग्रहिसा विवेक 


करे तो भी वह विशुद्ध ही है प्रर्थात्‌ हिसक नहीं है ।' 
कोंकण देशीय साधु द्वारा तीन सिहों की हिसा 


एक बार एक आचार्य अपने अश्रमण समुदाय के साथ विहार कर रहे थे। किसी 
दिन सारे साधु-संघ को भीषण जंगल में प्रवास करना पड़ा | संघ में एक कोंकण देश' 
का साधु था। वह अत्यन्त बलशाली था। रात को संघ की रक्षा का भार उसे 
सौंपा गया । उसने आचार्य से पूछा, हिंख॒ पशु का प्रतिकार बिना कष्ट पहुंचाए ही 
किया जाए या कष्ट पहुंचा करके भी ? आचायें ने कहा, यथासम्भव बिना कष्ट 
पहुंचाए ही किया जाए, पर सम्भव न हो तो दूसरे प्रकार से भी। रात में उस 
कोंकण देशीय साधु को तीन सिंह मार ही देने पड़े । प्रात: उस हिंसा के प्रायश्चित्त 
की चर्चा चली और वह हिंसक साधु शुद्ध माना गया ।* 


१. आ्रायरियं कोद पडिणीयो विणासेउमिच्छुति, सो जइ श्रण्णहा ण टठाति 
तो से वबरोवणण पि कुज्जा। एवं गच्छघाए वि। बोहिगतेणे यत्ति जे मेच्छा, 
साणुसाणि हर॑ति ते बोहिगतेणा भण्णंति । एते श्रायरियस्स वा गच्छस्स 
वा वहाए उवटिठिता। च सद्दातो कोति संर्जात बला घेत्तुमिच्छति, चेति- 
याण वा चेतियदध्वस्स वा विणास करेह्ठ। एवं ते सच्चे अ्रणुसट्ठीए 
अटठायमाणा बवरोवेयव्वा | श्रायरियमादीणं णित्थारणं कायव्बं एवं 
करेतो बिसुद्धो । 

--निशीयस्‌त्र चूणि पीठिका गाथा २८९६ 

२. एगो भ्रायरिश्रो बहुसिस्सपरिवारों उ संज्कमकालसमये बहुसावयं प्र्डाव 
पवण्णो | तंमि य गउछे एगो दढसंघयणी कोंकणग़साहू श्रत्यि। गुरुणा य 
भणियं--कहं अज्जो ! जं एत्थ दुदठसावय कि वि गच्छे भ्रभिभवति त॑ 
णिवारेयटव, ण उबेहा कायव्या | ततो तेण कोंक णगगसाहुणा भणियं-कहं ? 
विराहितेहि श्रविराहितेहि णिवारेयट्य ? गुरुणा भणियं--जड़ सक्‍कइ 
तो अविराहतेह पच्छा विराहितेहि विण दोसो'। ततो तेण कोंकणगेण 
लवियं 'सुवय वीसत्या, भ्रह॑ भे रक्खिस्सासि!। तो साहबो सब्बे सुत्ता । 
सो एगागी जागरभाणो पासति सीहं आ्रागच्छुमाणं । तेण हृडि त्ति जंपिय॑ 
ण गतो, ततो पच्छा उद्धाइऊण स्णियं लगुड़ेण श्राहुतो, गश्मों परिता- 
विश्नो । पुणो श्रागत पेच्छति, तेण चितियं ण सुट्दु परितावियो, तेण पुणो 
श्रागश्ो, पुणों गाठयरं श्राहतो। पुणो वि ततियवारा एवं चेव, णवरं 
सब्वायामेण श्राहुतो, गता राती। खेमेण पच्चूसे गरछंता पेच्छेति सीहूं 


अहिसा-पर्यवेक्षण ४७ 


ब्राह्मणों का सामहिक बध 

एक बार एक राजा ने जैन साधुभ्रों से कहा, सभी जैन साधु ब्राह्मणों के चरणों 
लगें। नहीं तो वे देश से निकल जाएं | सारा संघ एकत्रित हुआ, आचार्य ने सबको 
आह्ान किया--कोई साधु किसी भी उपक्रम से शासन की प्रभावना बढ़ा सके तो 
बढ़ाए। एक साधु ने यह चुनौती कैली | वह राजसभा में गया श्रौर राजा से बोला, 
आप सब ब्राह्मणों को एकत्रित कर लीजिए। हम उन्हें नमस्कार करेंगे। राजा 
ने वैसा ही किया। साधु ने एक कणेर की लता को अभिमन्त्रित कर सब ब्राह्मणों 
का सर काट डाला। संघ-हिताथ होने के कारण इस कार्य को भी विशुद्ध माना 
गया।" 
अपवाद-संयोजन में भाष्यकार श्रौर चूणिकारों का योग 

भाष्य और च्‌णियों में इस प्रकार अहिसा-धर्म सम्बन्धी अनेकानेक श्रपवाद 


श्रणपंथे मय, पुणो श्रदूरे पेच्छंति बितियं, पृणो अदूरंते ततियं।जों सो 
दूरे सो पढ़म सर्णियं श्राहओ, जो वि मज्के सो बितिग्रो, जो णियडे सो 
चरिमो गा झाहतो मतो । तेण कोंकणएण श्रालोइयमारियाणं, सुद्धो । 
एवं श्रायरियादीका रणेसु वाबादितो सुद्धों । गता पाणातिथायस्स दप्पिया 
कप्पिया पडिसेवणा । गतो पाणातिवातों । 
--निश्वीथसत्र चूणिका पीठिका गाथा २८९ 
. एगेण रातिणा साधवों भणिता 'घिज्जाइयाण पादेसु पडह। सो य प्रणु 
सदिटाहि ण दृठाति। ताहे संघसमवातों कतो । कत्यथ भणियं 'जस्स काति 
परवयणुब्भावणसत्ती अ्र॒त्यि सो त॑ सावज्जं वा अ्रसावज्ज था पउंजउ |! 
तत्थ एगेण साहुणा भणियं---'अ्रहूं पयुंजामि' । गतो संघो रातीणो समोर्य, 
भगीग्नों य राया 'जेसि धिज्जाइयाणं श्रम्हेंहि पाएसु पाडियव्य ते सम- 
बात॑ देहि तेसि सयराहूं श्रम्हे शयेसु पडामो, णो य एगेगस्स'। तेण रण्णा 
तहा कप । संबो एगपासे दिठतो । सो य श्रतिधतयसाहू कणवीरलयं गहेऊण 
ग्रभिमंतेऊर्ण य॒ तेति घिज्जाइयाणं सुदासणत्याणं तं कणवो रलव॑ चुडलपं 
व चुडलिवंदगागारेण भमाड़ेती । तक्खणादेव तेस सब्वेसि घिज्जातियाणं 
सिराणि णिवडियाणि। ततो साहू रट्ठो रायाणं भणति “भो दुरात्मन्‌ ! 
जति ण ट्ठ सि तो एवं ते सबलबवाहणं चुण्णेसि' सो राया भोतों संघस्स 
पाएसु पडितों उबसंतो य। जहा सोषि राया तत्थेव चुण्णतो। एवं पव- 
यणत्थे पडिसेगंतो बिधुदों । 
--निशीधसूत्र चूणिका पीठिका गाया ४८७ 





+चछ 


है अहिंसा विवेक 


मार्ग मिलते हैं। यह ठीक है, आगमों की ग्रक्षरशः व्याख्या पर समग्र झ्राचार- 
व्यवहार प्रतिष्ठित नहीं हो सकता। व्याख्याश्रों, स्पष्टीकरणों एवं विवेचनों की 
श्रपेक्षा होती है, किस्तु उन सबका यह तात्पर्य नही होता कि हम मूल को छोड़कर 
कहां-के-कहां चले जाएं। यह स्पष्ट है कि भाष्यकारों व चूणिकारों ने इस अर्थ में 
बहुत ही स्वैराचार बरता है। कहां भगवान्‌ महावीर की क्षमा, तितिक्षा व मैत्री- 
प्रधात जोवन-चर्या और कहां ये रोमाचित कर देने वाले हिसापरक उदाहरण । 
संगम देव ने श्राकर भगवान्‌ श्री महावीर को बीस" मारणान्तिक परिषह दिए। 
छद्मस्थावस्था में अनाय और म्लेच्छ लोगो ने नाना यातनाएं दीं। गोशालक ने 
उनके देखते-देखते सर्वानुभूति और सुनक्षत्रमुनि को तेजोलेश्या से भस्म कर 
डाला। स्वयं भगवान्‌ श्री महावीर को तेजोलेश्या से परिक्‍लान्त किया । क्‍या 
भगवान्‌ महावीर ने कभी उन प्रत्यथियो की हिसा के लिए भी किसी भ्रपवाद मार्ग 
का विधान किया ? चण्डकौशिक के मर्माघात और ग्राम्यजनों द्वारा किये गये 
कर्णगत-की लिका-रोपण पर क्या भगवान्‌ में एक क्षण के लिए भी प्रतिहिसा जागृत 
हुई ? कहां वह क्षमा और तितिक्षा-प्रधान जँन-सस्कृति जिसमें गजसुकुमाल, 
खंधक, मेताये प्रभृति मुनियों के शान्त व सौम्य आधार और कहा ये प्रतिशोध 
मूलक विधि-विधान ? सच बात तो यदि है कि वह युग जनवर्म के लिए जीवन भर 
मरण का प्रश्न बनकर रहा है । समय-समय पर होने वाले वेदिक्रों और बौद्धों के 
हिंसक गआ्राक्रमणों मे, जनधर्म विरोधी राजाग्रों के कठोर शासन में, प्रलम्बतर 
झौर भयंकर दुभिक्षो में, ग्ररण्य-प्रधान और प्रनार्य-प्रधान देशों के पाद-विहारों 
में जेनधर्म और जैन श्रमण-पंघ को बचाए रखना अवद्य एक दुष्कर श्रनुष्ठान 
था। लगता है, सम्प्रदाय-प्र तिस्पर्धा के उस वातावरण में ही इस प्रकार के विधि- 
विधानों का निर्माण हुआ है। भ्राज की परिस्थितियों मे उक्त विधि-विधान जितने 
अभद्र लगते हैं, उन परिस्थितियों में सम्भवतः वे वैसे न लगे हों । कुछ भी हो, यह 
तो मानना ही पड़ेगा, अहिसा-सिद्धान्त के साथ यह न्याय नहीं हुश्ना है। 
झब्रह्म-सेवन व प्रायश्चितत विधान 

छुद्मस्थ मुनि परिस्थितिवश नाना दोषों का सेवन कर लेता है। भगवान्‌ 
श्री महावीर ने मूल निशीथसूत्र में इसके लिए नाना प्रायश्चित्त बतलाए हैं। यदि 
यहां भी ऐसा ही माना गया होता तो अहिसा-सिद्धान्त की निर्मम हत्या नहीं 

१. फल्पसत्र व्याख्या 
२. भगवतीसूत्र शतक १५ 


भहिसा-पर्यवेक्षण डह 


होती | हिंसा करना और उसे अहिसा मानना, यह दोहरा पाप है। चूणिकारों 
और भाष्यकारों ने इस विषय में चिन्तन ही न किया हो, ऐसी बात नहीं है। 
अपवाद मार्ग में हिसा-सेवन की तरह अ्रब्नह्म-सेवन का विचार भी चला है। ब्रह्म- 
चारी साधुप्रों के सम्मुख ऐसे प्रश्न आए होंगे या झाने सम्भावित माने गए होंगे कि 
राजा के अन्त:पुर में पुत्रेच्छा से किसी साधु को अ्त्ह्म-सेबन के लिए विवश किया 
जाए और उसे यह बताया जाए, तुम झ्ब्रह्म का सेवन करके ही सकुल यहां से 
जा सकते हो; नहीं तो तुम्हें प्राणदण्ड भोगना होगा। ऐसी परिस्थिति में साधु 
वहां शअ्रब्रह्म चर्य का सेवन करता है। दूसरा प्रसंग तरुण साधु शीलभंग करना भी 
नहीं चाहता गऔर वासना पर विजय पा लेना भी सम्भव नहीं मानता, ऐसी स्थिति 
में कम-से-कम दोष लगाकर वह अपने संयम का निर्वाह सोचता है। तथा- 
प्रकार के मुमुक्ष प्रायश्चित्त के भागी हैं या नहीं; यह विषय भी बहुत प्रकार से 
भाष्य और चूणियों में सोचा गया है। उस चिन्तन का ग्रन्तिम निष्कर्ष यह होता 
है कि हिसा आदि का सेवन राग और द्वेष से रहित रहकर भी किया जा सकता 
है, परन्तु भ्ब्नह्मचर्य का सेवन रागादि रहित स्थिति में सम्भव नहीं है; इसलिए 
श्रश्नह्म का सेवन कैसी ही परिस्थिति में हो, उसकी कितनी ही यत्नापूर्ण प्रतिसेवना 
हो, शुद्धि के लिए न्यूनाधिक प्रायश्चित्त तो लेना ही होगा ।' यह जितना यथार्थ 
है कि श्रब्रह्म चय का सेवन रागादिभाव लाए बिना सम्भव नहीं है, उतना ही देषा- 
दिभाव लाए बिना किसी मनुष्य या हिस्र पशु के बध में प्रवृत्त होना, यह भी 
सम्भव नहीं है, पर तात्कालीन आचारयों के चिन्तन में यह क्‍यों नहीं ग्राया, अवश्य 
एक आाइचर्य है । हो सकता है, महत्‌ पुण्य का प्रलोभन हुए बिना मुमुक्षु लोग तथा- 
कथित हिसाजन्य शासन-प्रभावनाश्रों के लिए प्रस्तुत न होते हों और वैसे श्रवसर 
अधिक आते हों; अ्रपेक्षाकृत अब्रह्म-सेवत की विवशताप्रों के । इसलिए प्रायरिचत्त 
की अ्निवार्यता अनब्नह्य के प्रसंग से आवश्यक मानी गई हो और हिसादि 
झाखत्रवों के प्रसंग से आवश्यक नहीं मानी गई हो । इस प्रकार भगवान्‌ 
श्री महावीर से लेकर विगत दो सहस्र वर्षों में आ्राचायों और साधुझों ने अ्रप- 


१. क--गोयत्थो जतगाएं, कडजोगो का रणंमि णिद्दोसो । 
एगेसि गोत कडो, पअ्ररत्तडदुद्दो 3उ जतणाएं ॥ 
जद सब्बसो क्‍झ्भावो, रागादीणं हवेज्ज णिहोतो । 
जतणाजुतेस तेसु, श्रप्पतरं होति पच्छित्त ॥ 
--निशीयसूत्र भाष्य गाथा ३६६-६७ 
ख---बृहत्कल्प भाष्य गाधा ४६४६-४७ 


घ्रू० अहिसा विवेक 


वादों के ताम पर अहिसा को केवल कलेवर मात्र बना दिया। जब हम बड़े-बड़े 
अ्रपवादों की चर्चा कर प्राए हैं तो साध्वाचार के सामान्य नियमों में अपवादों के 
नाम पर कितना शैधिल्य आया होगा, यह सहज ही कल्पना में श्रा सकता है। 
वहां भी भ्रहिसा कितनी जर्जरित हुई होगी, यह वर्णत का विषय नहीं रह 
जाता। 

श्राचारांग सूत्र में भगवान्‌ क्री सहावीर कहते है--धर्म के लिए हिंसा करते 
में कोई दोष नही है, यह झनाय॑-वचन है।' प्रतिमा के लिए पृथ्वीकाय की हिंसा 
करने वालों को उन्होंने मन्द बुद्धि कहा, तब धर्म प्रभावना के नाम पर होने वाले 
सूक्ष्म या स्थूल हिसाजन्य कार्य भगवान्‌ श्री महावीर की अहिंसा के श्रंग हो सकते 
है, यह सोचा ही नही जा सकता। 


अहिसा विमक्ति का दूसरा कारण 


पुण्य-मान्यता का हेतु 


भगवान्‌ श्री महावीर की अ्रहिसा उग्रतम निवृत्ति-प्रधान थी। उसमें केवल 
अ्रपना और दूधरे का आत्महित-चिन्तन ही प्रमुख था। प्रात्मा के उन्तयन और 
आत्मा के ऊध्वे संचार की ही वहां चिन्ता थी और आात्मगत कषायादि क्लेशों से 
रहित होना और रहित करना ही मोक्ष था। लौकिक श्रम्युदय पुण्य-प्रधान होने 
से धर्मानुगत था, पर धर्माचरण का उद्देश्य नही। भगवान्‌ श्री महाबीर के पश्चात्‌ 
गीता का कर्मंयोग और बौद्ध महायानों का सामुदायिक मोक्षवाद आ्रादि ज्यों ही 
जोरों से फैले, जैन-परम्परा भी उनसे प्रभावित हुए बिना कैसे रहती ? भूखे को 
भोजन देना, प्यासे को पानी पिलाना और दु.खियों के दु.ख को दूर करना यह एक 
ऐसा विचार था, जो सामाजिक भ्रपेक्षाओं का भी मुख्य प्रंग था और जब इसे 
मोक्षाराधन का स्वरूप भी मिल गया तो उसका झ्षमाज के द्वारा व्यापक रूप से 
अपनाना सहज ही था। वह युग श्रध्यात्म चर्चा का था। विभिन्‍न धर्मों में व्यव- 
स्थित शास्त्रार्थ हुआ करते थे। हरेक धर्म के लोग अपने को श्रेष्ठ और दूसरों को 
निकृष्ट बताते। बहुत सम्भव है, जेनधर्म को न्‍्यून बतलाने का उसी युग में मोक्ष- 
चिन्ता और लोकेषणा का यह भेद ही प्रमुख उद्धोष बन गया हो | इसी विवशता 


१. आचारांगसूत्र 
२ भ्रश्नव्याकरणसत्र प्रथम श्रध्ययन 


भ्रहिसा-पर्यवेक्षण भ१ 


में जेनाचार्यों को लोकेषणा और शिवैषणा को जोड़ने के लिए पुण्यरूप कड़ी का 
आ्राविष्कार करना पड़ा हो। जैन-शास्त्रों ने यह भ्रवकाश नहीं रख छोड़ा था कि 
उन्हें शिरोधाय्यं करते हुए सामाजिक और व्यवहारिक क्रिया-कलापों को सीधे- 
सीधे घर्मं का रूप दिया जा सके। 


अ्रसंपति दान व प्रनुकम्पा दान 


जैनतत्त्व-निरूपण के ग्राघार पर पुण्य शुभयोगजन्य और निर्जरा का सह- 
भावी है।" पुण्य और निर्जरा की क्रिया एक है। पुण्यबन्ध की कोई स्वतन्त्र क्रिया 
भी हो सकती है, यह धारणा जेन-परम्परा मे नहीं थी, परन्तु इस युग-प्रवाह के 
साथ संगत होने के लिए आगे चलकर आई | अ्रणुकम्पादाणं पुण जिणेहि न कयाई 
पडिसिद्ध * अनुकम्पा दान का भगवान्‌ ने कही निषेध नहीं किया। अनुकम्पा दो 
प्रकार की है--भ्रन्नादि. दानरूप द्रव्य श्रौर धर्म-मार्ग-प्रवर्तन-रूप भाव ।* व्यव- 
हारिक झनुकम्पा को आचार-संगत करने के विषय में सतभेदमूलक चर्चाएं भी हुई 
हैं। पूर्व पक्ष ने कहा--दी न, ग्रनाथ व्यक्ति अ्रसंयत है, इसलिए उन्हें दान देना दोष- 
पोषक होने से असंगत * है, भ्रर्थात्‌ धर्म पुण्य का हेतु नहीं है । उत्तरपक्ष का यह 
झ्राग्रह रहा--साधारणतया यह यथार्थ है कि ग्रसंयति-दान मोक्ष तथा धर्म-पुण्य 
का हेतु नहीं बनता, किन्तु अनुकम्पा-दान इसका अपवाद है । यह शुभाशय का हेतु 
होने से पुण्य-बन्ध का कारण है । 


पुण्य-निष्पत्ति के कारण 


उत्तर पक्ष के विषय में यह निस्संकोच कहा जा सकता है, यह तात्कालिक 
लोक -प्रवाह का अनुगमनमात्र ही था। जेन-आ्रागम इस विषय में स्वयं स्पष्ट हैं । 
वहां पुण्य सम्बन्धी जितने उल्लेख मिलते हैं, वे या तो प॒ण्य को नि्जरा का 


१. तच्च धर्माविताभावि । सत्यवत्त्या हि पृष्यवन्ध', सत्प्रवृत्तिदच मोक्षोपायभूत- 
त्वात्‌ अवध्य घ्म:, श्रतएव घान्याविनाभावि बुसवत्‌ तद्‌ धर्म बिना न भवति। 
--भी जेनसिद्धान्तदी पिका चतुर्थ प्रकाश, सूत्र १४ 
२. हात्रिशद द्वान्रिशिका २७ 
३ सा चानुकप्पा व्रव्यभावाभ्यां द्विधा द्रब्यतः अन्‍्नादि दानेन, भावतः धर्मेसागं- 
प्रबर्तनेन । 
--भर्म रत्न प्रकरण 
४. दोनानामसंयतत्वात्‌ तदातत्य दोषपोषकत्बादसंगत तदानम्‌ । 
-पंचाशक ६ 


भर झ्रहिसा विषेक 


सहभावी सिद्ध करते हैं या उसे सत्मरवत्तिजन्य। एक भी उल्लेख ऐसा नहीं 
मिलता, जहां निजेरा की उद्भावक सत्प्रवृत्ति न हों और केवल पुण्य-निष्पन्न' 
हुआ हो। ग्रठारह पापों का सेवन न करने से कल्याणकारी कर्मों (पुण्य) का बन्ध 
होता है।* गुरु-वन्दन से नीच गोत्रकर्म का क्षय होता है और उच्च गोत्र-कर्म 
का बन्ध होता है।' धर्म-कथा से निर्जरा होती है, धर्म-प्रभावना होती है और 
उससे शुभ कर्मों का बन्ध होता है।* झ्राचायं ग्रादि की सेवा करता हुग्ना साधु तीथ्थ॑- 
कर नाम गोत्रकर्म उपाजन करता है।* प्राण-नहिसा त करने से, असत्य न बोलने से 
व शुद्ध साधु को दान करने से शुभ दीघ आायुष्य का बन्धत होता है।* बहुत सारे 
१. कहण्णं भंते ! जोबाणं कल्लाण कम्सा कज्जंति ? कालोदाई ! से जहा नामए 
केद् पुरिसे मणुण्णं थाली पाप सुद्धं श्रट्ठारस वंजणा उल॑ श्रोसह्‌ मिस्स भोयणं 
भुंजेज्जा तस्सण' भोयणस्स झ्रावाए नो भद्ृए भवद्द तश्रोपच्छा परिणमसाणेर 
सुरूवत्ताए सुबण्णत्ताए जाव सुहत्ताए नो दुक्सताए भुज्जो भुज्जो परिणमइ । 
एवामेब कालोदाई ! जीवाण्ण पाणाइवायवे रमण जाब परिग्गहवेरभण को ह- 
वियेगे जाव मिच्छादंसणसल्लविवेगे तस्सर्ण आ्रावाए नो भद्दए भवद्ट तश्नो 
पच्छा परिणममाण परिणमसाण सुरूवत्ताए जाव नो दुबखत्ताए भुज्जों भुज्जो 
परिणमइ। एवं खलु कालोदाई ! जीवाणं कललाण कम्मा जाव कज्जंति । 
--भगवतो सूत्र शतक ७ उहू शक १० 
२. बंदणएणं भंते ! जीवे कि ज़णयइ ?वंदणएणं नोयागोय कम्म खबेह उच्चा- 
गोय॑ कम्सं निर्भंघह, सोहस्गंच ण॑ श्रपड़िहयं श्राणा फल गिवत्तेइ दाहिणा भावं 
च णंजणयइ । 
-उत्त राध्ययन सूत्र भ्रध्ययन २६ 
३. धम्स कहाएण॑ भंते ! जीवे कि जणयइ ? घधम्म कहाएणं निज्जरं जणवइ। 
धम्म कहाएण॑ पधयण्ण पभावेह ; पवयण पभावेण जीवे आगमेसस्स भददत्ताए 
फम्स निबंधद। 
“-उत्तराध्ययन सूत्र ग्र॒ध्ययन २६ 
४. वेयावच्चेणं भंते ! जोबे कि जजयह ? बेयावच्चेणं तित्थयर णाम गोस कम्सं 
निबंधइ । 
--उत्त राध्ययन सूत्र ह्रध्ययन २९ 
५. कहर्ण भंते ! जीवा सुभ दीहाउयाए कम्पं पकरंति ? गोए्मा ! नो पाछणे- 
झइवाएतता नो मुसं बहत्ता तहारूबं समर वा माहूणं वा बंदित्ता जाव पज्जु- 


प्रहिसा-पर्ववेक्षण परे 


प्राण, भ्रूत, जीव, सत्त्वों को दुःख न देने से, शोक उत्पन्त न करने से, विलापात ने 
कराने से, अश्नपात न कराने से, तर्जत न करने से, परिताप न पहुंचाने से साता 
बेदनीय कमे का बन्ध होता है।' उक्त उल्लेखों से यह स्पष्ट हो जाता है, भ्रसंवति 
प्राणियों की अनुकम्पा के सम्बन्ध से जो पुण्य-बन्ध का विधान है; वह भनुकम्पां 
दुःख न देने रूप है। वहां केवल ग्रात्म-संयमरूप शुभयोग की प्रवृत्ति है। जहां 
बन्दन, वेयावृत्ति झ्रादि प्रवृत्तियां हैं, उनका सम्बन्ध भाचाय॑ ग्रादि सयति भ्रात्माशरों 
से है। 


झ्रनुकस्पा दान व धर्म दान 


दस प्रकार के दानों में एक अनुकम्पादान भी है।' पर उसमें धर्म या पृण्य 
होने का कोई उल्लेख शास्त्रों में नहीं है। यह दान की दसों संज्ञाओं से स्वतः प्रति- 
भासित होता है। वहां केवल दानमात्र के दस हेतुओं को बताया गया है। वेइ्या 
झादि को दिया जाने वाला अधम दान श्रौर लज्जा दान, भय दान आदि भी उन 
दस भेदों में है। धर्म दान के तीन भेद किये गए हैं--प्रभय दान, बोधि दान, सुपात्र 
दान । दस दानों में पारमारथिक दान केवल धर्म दान है, शेष लौकिक्‌ हैं। धर्म व पुण्य 
के हेतु नही हैं। पुण्य नौ प्रकार का कहा गया है-- पा हार पुण्य, पानी पुष्य, स्थान 
पुण्य, शय्या पुण्य, वस्त्र पुण्य, मनः पुण्य, वचन पुण्य, काय पृण्य, नमस्कार पुण्य ।* 


बासेत्ता श्रण्णयरेणं मणुण्णेणं पीइका रएणं प्रसर्ण पाणं लाइमं॑ साइमं पडिला- 
भित्ता एवं खलु जोबा जाब पकरंति। 
--भंगक्तोीसूत्र दातक ५, 3० ६ 
- पाणाणुकंपयाएं, भूयाणुकंपयाएं, जोवाणुकंपयाएं, सत्ताणुकंपयाएं, बहु 
पाणाणं जाव सत्ताणं श्रदुक्वणयाएं भ्रसोयणयाए प्रज॒रणयाए श्रतिप्पणवाए 
श्रपिट््‌टिणयाए प्रपरियावणयाए। 


न 


“-भगवतीसूत्र शतक ७ उ० ६ 
२. झणुकंपा संगहे जेब भया कालुणि एत्तिय। 
लज्जाए गारचेण॑ व भ्रधम्मेय पुण सत्तमे ॥ 
धस्मे झटुमे बुत्ते काहिहएए कयन्तिय 0 
---5ाणांग सूत्र ठा० १० 
३. तब बिहे पुण्णे पत्नते तंजहा श्रण्णपृण्णे पाणपृण्णे लेजपृण्णे सबणपृष्ण 
बत्वपुण्णे सणपृण्णे धयपुण्णे कायपण्ण णमोवका रपृण्णे। 
“-5ागांग सूत्र ठाना ६ 


प्रड झहिसा विवेक 


नौ प्रकार के पुण्यों की यह शब्द-संकलना स्वयं बोलती है, संयमी पांत्र को दिया' 
गया दान ही पृण्य-बन्ध का हेतु है। नहीं तो इस शब्द-संकलना में गौदान" पुण्य, 
अदवदान पृण्य भ्रादि अनेकों पुण्यों को स्थान दिया गया होता, किन्तु यह न होकर 
केवल संयति के द्वारा ग्राह्म होने वाले आहार, पानी, वस्त्र आदि पदार्थों का 
उल्लेख किया गया है। भगवती सूत्र में अरसंयति दान को एकान्त' पाप का कारण 
तथा संयति दान को एकान्त निजंरा का हेतु बतलाया गया है। 
कुछ भी हो, इन सारे शास्त्रीय विधानों की उपेक्षा करके भी प्रवृत्तिमूलक 
धारणाएं जैन-परम्परा मे आगे बढ़ीं और भ्राज भी वे श्रधिकांश जैन शाखाशों में 
मान्य हो रही है। जैन-परम्परा के इस इतिहास में उल्लेखनीय बात तो यह रही 
है कि वह परम भ्रध्यात्ममूलक होने के कारण तथाप्रकार की ,लोकोपका रक प्रव॒- 
त्तियों को दो सहस्न वर्षो के प्रतिकूल प्रवाह में बहकर भी, विशुद्ध धर्म और विशुद्ध 
भ्रध्यात्म के भ्रन्तगंत मानने के लिए तैयार नहीं हुई | पुण्य कहकर तो उसने उक्त 
प्रवृत्तियों को श्रेय की ओर जाने वाले पथिक के लिए रवर्ण-शृंखलारूप बन्धन ही 
१. साधू बिन जो भप्रग्य प्रते, दीधां पृष्य जो होय। 
तो गाय पुण्य किस नवि कह्मो, भेस पृण्य पिण जोय॥ 
सुवरण पुण्य रूपो पुष्य, हीरो पुष्य उदार। 
मोती ने माणिक पुण्य, खेति पृण्य विचार ॥ 
इत्यादिक मुनिवर भणो, नहीं कलपे जे बोल। 
सूत्र विष ते नवि कह्या, देखोजी दिल खोल ॥ 
--प्रश्नोत्तर तत््वबोध दानाधिकार दुह्य १५२ से ५४ 
२. समणोवासगस्सण भंते! तहारूय श्रसंजप॑ ग्रवि रप-प ड्हियपच्चक्खायपावक घ्मं 
फासुएण वा, भ्रफासुएण वा, एसणिज्जेण वा, श्रणेसणिज्जेण वा, झसण-पाण ० 
जाव कि कज्जइ ? गोयमा ! एगंतसो से पावे कम्से कज्जइ, नत्यि से कावि 
निज्जरा कज्जद । 
--भगवतीसूत्र शतक ८ उ० ६ 


न्‍_्छ 


* समणोवासगस्सणं भंते ! तहारूतं सम वा माहणं वा फासुएण वा, भ्रफा- 
सुएण वा, एसणिज्जेण वा, भ्रणेसणिज्जेण वा, भ्रसण-पाण-खाइस-साइमेणं 
पडिलाभेसाणस्स कि कज्जइ ? गोयसा ! एगंतसो निज्जरा कज्जह, नत्यि 
य से पावे कम्से कज्जद । 

--भगवती सूत्र शतक ८ उ० ६ 


भहिसा-पर्यवेक्षण ध्प्‌ 


माना ।* यह किसी भी जन-शाखा ने नहीं माना कि संसारस्थ प्राणियों का भौतिक 
साधन-प्रसाधनों से देहिक दुःख-मोचन कर व्यवित मोक्ष प्राप्त कर लेगा । 


जैनाचार्यों द्वारा लोक-प्रवाह को मोड़ 


लोक-प्रवाह के साथ जेन-परम्पराए' झवश्य चल पड़ीं, किन्तु समय-समय पर 
चिन्तनशील श्राचाय अपने उदगारों में तत्सम्बन्धी यथार्थ स्थिति को भी प्रकट 
करते रहे हैं। दिगम्बर श्राचार्य अमितगति कहते हैं---“जो श्रसंयतात्मा को दान 
देकर पृष्यरूप फल की श्राकांक्षा करता है, वह जलती आग में बीज फैंककर धान 
पैदा करना चाहता है।* 

आचाये हेमचन्द्र कहते हैं--यह ग्रसि, म,स, कृषि श्रादि व्यवस्था का प्रवर्तत 
सावद्य--सपाप है, फिर भी स्वामी ऋषभदेव ने अपना कर्तव्य जानकर इसका 
प्रवरतेन किया | 

अभयदान की व्याख्या करते हुए कहा गया है--मन से, वचन से और कर्म 
से जीव-हिसा न करना, न कराना श्रौर त उसका अनुमोदन करना, जीवों के जीवन 
पर्याय का नाश न करना, उन्हें दुःख या संक्‍्लेश न देना ग्रभयदान है।* 

माता-पिता की सेवा के सम्बन्ध से कहा गया है--निश्चय नय की दृष्टि से 
माता-पिता आदि का विनय करने रूप सतताभ्यास में सम्यग्‌ दर्शन झ्रादि की 


१. शुद्धा खोगा रे ! यदपि यता5प्त्मनां, ल्वन्ते शुभकर्माणि। 
कांचननिगड़ास्तान्यप जानोयाद्धतनिव्‌ त्तिशर्माणि ॥ 
-“-शान्तसूधारस ग्राजवभावना गाथा ७ 
२. वितीय यो दानमसंयतात्मने, जनः फल कांक्षति पुण्यलक्षणम्‌। 
बितीयं बीज ज्वलिते स पावके, सप्तीहते शस्यमपास्तदृषणम्‌ ॥ 
“-भमितगति भरावकाचार ११वां परिष्छेव 
३. एतच्च सर्वे सावथ्यमपि लोकानुकम्पया। 
स्वामी प्रवर्तंयामास, जानत्‌ कर्तेव्यमात्मनः ॥ 
-+त्रिषष्टिशलाकापुरुषचरिहस्‌, ११२।६७१ 
डै. भवत्यभयदानं तु जोबानां वधव्जनम। 
सनोवाक्कायेः. करण-कारणानुमतेरपि ॥। 
तत्पर्यायक्षयाद दुःखोत्पाद।त्‌ संक्लेशत स्त्रिधा। 
वधस्यथ वर्जन॑ तेष्बभयदानं तदृुच्यते ॥ 


--ऋषभ चरित्र १५७-१६६ 


भर अहिंसा विवेक 


श्राराधना नही होती, इसलिए वह धरम का भ्रनुष्ठान नहीं है। व्यवहार नय, स्थल 
दृष्टि या लोक दृष्टि से वह युक्त है ।'* 


लोंकाशाह द्वारा मोक्षाभिमुख अहिसा पर बल 


इस प्रकार समय-समय पर होने वाले स्फुट उदगारों से वह लोकाभिमुख 
प्रवाह जरा भी रुका हो, ऐसा नही लगता; प्रत्युत प्रकाश की ये चिनगारियां 
क्षणिक झ्राभास के साथ विलीन ही होती गई । प्रब से लगभग चार सौ वर्ष पूर्व 
भ्रौर वीर निर्वाण के लगभग इक्कीस सौ वर्ष पश्चात्‌ जैन-परम्परा में लोकाशाह 
ने फिर से मोक्षाभिमुख अहिसा और धर का उद्घोष उठाया। शभ्रागमिक पभ्राधारों 
पर उन्होंने स्पष्टरूप से कहा--साता देने से साता होती है, ऐसा कहने वाले झायें 
मार्ग से पृथक्‌ हैं, समाधि-मार्ग से दूर हैं, जिन-मार्ग की निन्‍दा करने वाले हैं, प्रमोक्ष 
के कारण हैं, तुच्छ सुखों के लिए बहुत सुखों को गमाने वाले हैं और भविष्य में लोह 
बणिक्‌ की तरह पश्चाताप करने वाले होंगे ।* 

जिस किया में किचित्‌ भी हिंसा नहीं है, वही ज्ञान का सार है।* इन्द्रिय- 
भोगों का धर्म बुरा होता है। जिस प्रकार तालपुट जहर खा लेने से, अविधि से 
शस्त्र-प्रहण करने से, कुविधि से मन्त्र-जाप करने से मनुष्य मृत्यु-प्राप्त करता है; 
वैसे ही इन्द्रियज विषयों को धर्म कहने वाला जन्म श्र मृत्यु के परिभ्रमण को 
बढ़ाता है। 


१. निशचयनययोगेन, निशचयनयाभिप्रायेण यतो मसातापिव्शहि विनयस्वभावे 

सतताभ्यासे सम्यक्‌-दर्शना5पथ्चवना5: राधनारूपे घर्मानुष्ठानं दृरापास्तमेव। 
--धर्म भ्रधिकरण 

२. कोई इम कहै साता दियां साता होय, तिण ऊपर भगवान छूव बोल प्ररूप्पा--- 

१. झ्ा्य-मार्ग से बेगलो, २. समाधि-सा्ग से त्यारो, ३े. जिन धर्म री 

हैलणा रो करणहार, ४. श्रमोक्ष रो कारण, ५. थोड़ा सुखां रे कारणे घणा 

सुल्ां रो हारणहार, ६. लोह बाणिया नो परे घणो भूरसी। सा० सु० 


सूयगड़ांग श्र० ३ उद्दे शो ४ गाया ६। 
-+लोंकेजी को हुण्डी बोल ४७वां 


३. जिस करणी में किचित मात्र हिसां नहीं ते करणी ज्ञान री सार कही। 
सा० सू० ५१० सूयगढ़ांग श्रध्ययन है 3० ४ गाया १०वों। 
--लों केजी को हुण्डी बोल २२वां 
४. विषय सहित धर्म बुरो, जिम तालपुट जहर खाया, कुरोति से हाथ में 
पत्र लियां, कुषिथि सन्‍्त्र जपियां मरण पामें, तिम इन्द्रिय-विषय 





बा 


अहिसा-पर्ववेक्षण ५७ 


उनहत्तर बोलों की लोंकाशाह की हुण्डी जिसमें हरएक बोल के साथ प्रागम- 
पाठ का प्रमाण दिया गया है, उनकी मान्यता का झाधार बनती है। लोॉकाशाह 
की मान्यता के आधार पर नृतन श्रमण-संघ गठित हुआ और पभ्रध्यात्मपरायण 
धारणाप्रों को सुस्थिर करने के लिए लोक-प्रवाह के सामने खड़ा रहा, किन्तु यह 
क्रान्ति चिरस्थायी नहीं हो सकी और अनुयायी शाखाएं उसी लोक-प्रवाह में जा 
पड़ीं । यह विज्वेषता की बात है, लोंकाशाह तीनों ही श्वेताम्बर सम्प्रदायों में भ्रादर 
की दृष्टि से देखे जाते हैं श्लौर उनके मत को अपने-अपने प्रकारों से किसी-न-किसी 
सीमा तक अवश्य मानते हैं। 


अहिंसा-स्वरूप का विकास या विपर्यास ? 
साहित्य में रागात्मक तत्त्वों का आविर्भाव 


उपनिषदों, आागमों एवं त्रिपिटकों की निवृत्तिप्रधान और मोक्षाभिमुख 
मौलिक घारणाओं से होने वाला यह विपर्यास इतना स्पष्ट था कि उससे सभी क्षेत्र 
प्रभावित हुए | इसका प्रभाव धर्म और दर्शन के क्षेत्र में ही न रहकर साहित्य के 
क्षेत्र मे भी आया और रागात्मक तत्त्वों के श्राविर्भाव से साहित्य-उपवन सरस 
समभा जाने लगा । हिन्दी-साहित्य के विकास-क्रम में बताया गया है---इस प्रकार 
पन्द्रहवीं शताब्दी के ग्रारम्भ में हिन्दी-साहित्य में उस परम्परा का प्रादुर्भाव हुग्ना, 
जिसमें वैयक्तिक साधना का लोककल्याणकारी वृत्तियों के साथ सुन्दर सामंजस्य 
हुआ्ला । ग्रभी तक हिन्दी का साहित्य अ्रधिकांशतः प्रशस्तिगान तथा परम्परागत 
काव्य-रूढ़ियों पर ही झ्राधारित था, परन्तु सन्त परम्परा के उद्धव से साहित्य में 
एक नये लक्ष्य ब नये जीवन-दर्शन की अभिव्यक्ति हुई । 

कर्म के साथ ज्ञान का सामंजस्य करने के लिए वेदान्त का सहारा लिया 
गया ।' लोकोत्त र प्रधान धर्म में लौकिक चिन्ता का उद्भव मानव-स्वभाव के किन 
रागात्मक हेतुग्रो से हुआ, इसका भी व्यवस्थित चिन्तन हिन्दी साहित्य के इतिहास 
में मिलता है। “ज्ञान तथा योग के नीरस उपदेशात्मक कथन, शून्य में व्याप्त 
अमृत ब्रह्म तथा हठयोग द्वारा प्रतिपादित सिद्धान्त यद्यपि जनता की प्रवृत्तियों 
को भौतिक संधर्ष से हटाकर आध्यात्मिकता की ओर उन्मुख करने में सर्वथा 


सहित धर्म प्ररूपे ते घणा जस्म मरण बधाये | सा० सू० उस राष्ययन ध्र० 
२० गाथा ४४ 


--लोंकेज़ी की हुण्डी बोल ३६वां 
१. भारतीय वाइमय पृ० ५४२ 


भ्र्द प्रहिसा विवेक 


ग्रसफल नहीं रहे, पर जीवन के कठोर सत्यों के बीच उन भ्रमूर्त ग्रौर जीवन से 
प्रसम्बद्ध सिद्धान्तों पर निर्भर रहना कठिन ही नहीं, भ्रसम्भव था। निगू ण- 
साधना की कठोरता में जनता को भ्रपती विषमताञ्रों का समाधान नहीं मिल 
सका, क्योंकि उसमें जीवन के भ्राधारभूत तत्त्वों का निषेध भ्रथवा अ्रभाव था। 
निगुंण पन्‍्थी सन्‍्तों ने भौतिक जीवन के नेराश्य का समाधान इन्द्रियों के दमन 
झौर कामनाओ्रो के हनन में पाने का प्रयास किया, पर जनता तो ऐसा भ्राश्रय प्राप्त 
करना चाहती थी जहां वह अपने मन का अवसाद उडेल सके, जिसके चरणों में 
सर्वेस्व समर्पित कर अपने भौतिक जीवन के अभिशाप को वरदान में परिणत कर 
सके । अ्रनु राग मानव हृदय का प्रबल पक्ष है। अनुराग और ज्ञानमूलक-साधना का 
सामंजस्य हो सकता है, पर तादातम्य नहीं । निगु ण पन्थी सन्‍्तों ने हृदय के अनु- 
राग का पूरक मस्तिष्कजन्य साधना को बनाना चाहा और यही वे ग्रसफल रहे । 
सगुण मतवादी भक्तों ने मन की वृत्तियो को जो लौकिक जीवन में ग्रतृष्त रहने 
के कारण विक्षिप्त हो रही थीं, राम और कृष्ण के रूप का वह आधार प्रदान 
किया, जिसके द्वारा भौतिक विषयो की भोक्‍ता इन्द्रियों की स्वाभाविक प्रवृत्ति 
निष्कामरूप से भगवान्‌ मे लग गई। एक ओर मर्यादापुरुष राम के चरित्र में अ्रनेक 
आरादर्शों की स्थापता की गई और दूसरी शोर लीलापुरुष कृष्ण के मनोरजक रूप 
का झंकन किया गया । ” 


साहित्य से राष्ट्रीय जागृति के क्षेत्र में 


अहिंसा और धर्म के इस स्वरूप विपर्यय का भ्रन्यान्य क्षेत्रों में भी स्वागत 
हुआ । राष्ट्रीय जागृति के साथ वह और भी बल पा गया। राष्ट्र और समाज के 
नवनिर्माण की चहल-पहल में सहयोगी होकर यही विपयंय विकास का खिताब पा 
गया । महात्मा गांधी विशेष रूप से श्रेयोभागू बने। भ्ज्ञाचक्षु पं० सुखलालजी 
का कहना है >-गांधीजी पर कुछ लोगों का यह ग्राक्षेप एक तरह से गलत नहीं 
है कि उन्होंने भारतीय समाज को निवृत्ति-मार्ग से बिमुख कर संसार के प्रति 
झासवत कर दिया । लेकिन सचाई यह है कि समाज में भ्रहिसा उतने ही प्रमाण में 
टिक सकती है, जितने प्रमाण में प्रवर्तक धर्म ग्र्थात्‌ समाजोपयोगी काम चलेंगे। 
निवर्तक धर्म से समाज की बुराइयां दूर की जा सकती हैं, परन्तु उनमें श्रच्छाइयों 
की वृद्धि नही हो सकती । गांधीजी ने त्याग, तपस्या और बलिदान रूप निवर्तक 
धर्म के साथ-साथ प्रवृत्तिरूप ग्रहिसा का भी प्रतिपादन किया और उसी के द्वारा 


१. भारतीय बाइमय पृ० ५४७ 





झहिसा-पर्यवेक्षण ः प्ह 


राष्ट्र की समस्याभ्रों का हल किया ।'''अनासक्तिमूलक प्रवृत्ति-निवृत्ति ही अ्रहिसा 
के विकास का भ्रब तक का सर्वश्रेष्ठ रूप प्रतीत होता है।'''गांधीजी के झ्ादर्श को 
लेकर चलने वाले श्राश्रम में निवृत्तिरूप भ्रहिसा के साथ प्रवृत्ति भी जुड़ी हुई 
मिलती है। प्रहिसा, अस्तेय, भ्रपरिग्रह आदि निवृत्तिमार्गीय ब्रतों के साथ-साथ 
खेती, खादी आदि के प्रवृत्ति-कार्य भी वहां चलते हैं।* 

खेती झौर खादी के सम्बन्ध से होने वाली हिसा को महात्मा गांधी ने कभी 
अहिसा की कोटि में नहीं लिया। कितने ही पुनीत उद्देश्य से किसान खेती करे, 
महात्मा गांधी की दृष्टि से उसमें सामाजिक स्वार्थ तो अन्तनिहित है ही । हमें यहां 
इस चर्चा में नहीं उतरना है कि महात्मा गांधी ने कहीं हिसा को झ्रहिसा भ्ौर धर्म 
के अन्‍्तगंत माना है या नही। उनकी भ्रहिसा सम्बन्धी परिभाषा है--अ्रहिसा के 
माने सूक्ष्म जन्तुओं से लेकर मनुष्य तक सभी जीवों के प्रति समभाव । उनकी 
निष्ठा है --हिंसा तीनो कालों मे हिंसा ही रहेगी ।* भरत: यह प्रश्न बहुत विचार- 
णीय है कि महात्मा गांधी की दृष्टि में हिसा के साथ व्यापक प्रेम और प्रनासक्ति 
का मेल कहां तक बेठ सकता है ? कुछ भी हो उक्त विवरणों से यह तो स्पष्ट हो 
ही जाता है कि अहिसा और निवृत्ति-प्रधान कर्म का यह विपर्यय विविध क्षेत्रों में 
एक विकास के रूप में ही देखा गया है। 


उपयोगिता के साथ यर्थायता का निर्वाह ग्पेक्षित 


अपेक्षा-भेद से यह माना जा सकता हँ--लौकिक प्रवृत्तियों को प्राष्यात्मिक 
रूप मिल जाने से दया, दान आदि लोकोपकार में समाज विशेषरूप से प्रवृत्त 
हुआ | दीन, भ्रनाथ अपांगों के जीवन-निर्वाह का मार्ग खुला। मोह-ममता बढ़ने 
से सामाजिक जीवन सरस हुआ, पर देखना यह है कि उपयोगिताग्रों के साथ 
१. भ्रहिसा के भ्राचार ओर विचार का विकास पृ० ६-१० 
२. खेड़त जे भ्रनिवार्य नाश करे छे तेने हूं प्रहिसा मां कदी गणावेल नथी। ए वध 
अनियाये होई भले क्षम्य गणाय, पण ते प्रहिसा तो नथी ज। खेड्तनी हिसामां 
समाजनो स्वार्थ रहेलो छे । प्रहिसामां स्थार्थने स्थान नथी । 
“+अ्रहिसा १० १३६ 
३. खादी पर प्रक्रियाएं कम होती हैँ, इसलिए उससें हिसा कम हैं। 
--गांधीजी-खण्ड १० भहिसा प्रथम भाग पृ० १७ 
४. मंगल प्रभात पृ० ८१ 
५. झहिसा पु० २०-२१ 


६० प्रहिसा विवेक 


यथाथंता का निर्वाह हुआ या नहीं ? किसो कर्म का उपयोगी हो जाना एक बात 
है और यथार्थ होना दूसरी बात । धर्म श्रौर भ्रहिसा का सम्बन्ध दाशनिक सान्य- 
ताभ्ों पर आधारित हैं। दर्शन के क्षेत्र में प्रात्मा, पुण्य, पाप औौर मोक्ष सम्बन्धी 
धारणाएं ज्यों की त्यों बनी रहें और घर्म के स्वूप को सामाजिक उपयोगिता के 
लिए चाहे ज्यों विस्तृत करते रहें, यह संगत नहीं हो सकता । भारतीय दशनों ने 
यह मान लिया होता कि जगत के प्रत्यक्ष स्वरूप की श्रेष्ठता ही इष्ट और काम्य 
है तो फिर भी समाज की लोकोत्तर विमुखता यथाथे मानी जा सकती थी। लग- 
भग सभी भारतीय दर्शनों ने जीवन का परम लक्ष्य निर्वाण माना है; भले ही 
उसके बाह्य स्वरूप में विभिन्‍्नता रही हो। उसके हा्द में लगभग सभी दर्शन 
एकमत हैं । वह जीवन का परम लक्ष्य होता है। वहां श्रात्मा अपने वास्तविक 
स्वरूप में पहुंचती है। भव-परम्परा के बीज राग और द्वेष यहां नहीं रह जाते । 
महायान सम्प्रदाय प्रभूति कुछ एक विचार-परम्पराश्रों को छोड़कर लगभग सभी 
, दर्शन परम्पराएं इसमें सहमत हैं कि मोक्ष और मोक्ष के उपाय व्यक्तिगत हैं । पिता, 
पुत्र, समाज, राष्ट्र और विश्व के एक साथ मोक्ष-गमन की चर्चा कहीं नहीं है । 
व्यक्ति-व्यक्ति ही अपनी भ्नवद्य साधना से कर्म-मल रहित होकर मोक्ष पहुंचते 
हैं । ऐसी परिस्थिति में धर्म और अहिसा के प्राधारभूत दर्शन की उपेक्षा कर समाज 
को एकान्तरूप से लोकाभि मुख ही बनाने का विचार कंसे यथार्थ माना जा सकता 
है श्नौर यह निहेतुक विपयर्सि कैसे भ्रहिसा धममें का विकास ही माना जा सकता है । 


अहिंसा और धर्म का प्रयोजन 


हमें यह भी भूलना नहीं चाहिए कि भ्रहिसा और धम का परम उद्देश्य व्यक्ति 
को उसकी मजिल तक पहुंचाने का है। यह ठीक है कि श्रहिसा प्र धर्म के व्यापक 
बहुमुखी प्रभावों से वर्तमान जीवन भी प्लौकिक होता है। समाज-व्यवस्थाएं 
और श्न्य विश्वोपक्रम सुसग्पन्न होते हैं, यह उनका गौण परिणाम ही होता है। 
प्रहिसा प्राणीमात्र की जिजीविषा के लिए कही जाती है। भगवान्‌ श्री महावीर 
के सूक्‍तों में भी यह बात बहुत प्रकारों से दृहराई गई है । प्राणीमात्र जीना चाहते 
हैं, इसलिए निर््रन्ध उनकी हिसा न करें। वास्तव में यह एक उपदेश-विधि ही है । 
इस स्थूलता के नीचे भ्रहिसा का स्वरूप श्रौर प्रयोजन तो इस प्रकार है--- 

आत्मा में रागादि भावों का अप्रादुर्भाव ही भहिसा है और उन रागादि भावों 
का प्रादुर्भाव ही हिंसा है।* 


हू झप्रादुर्भावः खलु रागादीनां भबरयहिसेति। 





ग्रहिसा-पर्यवेक्षण ६१ 


संयत मुनि के रागादि भावेश रहित झाचरण से किसी प्राण! का प्राण-ब्यप- 
रोपण हो जाने पर भी बह हिंसा नहीं है ।* 

रागादि प्ञावेद्यों के वश होने वाले ग्रसंयत भ्राचरण से किसी जीव का प्राण- 
व्यपरोपण हो अथवा न भी हो, उस व्यक्ति के लिए तो वह निश्चितरूप से हिसा 
है ही।* 

तत्त्वार्थ यह है, व्यक्ति कषायज भावों से लिप्त होकर हिंसा करता हुग्ना 
सर्वप्रथम अपनी आझ्रात्मा से श्रपनी ही आत्मा की हिंसा करता है। भ्रन्य प्राणियों 
की हिंसा हो या न हो, यह तो झागे की बात है ।* 

योगों की प्रमत्तता के कारण हिंसा से विरक्त न होना और हिंसा करना 
दोनों ही हिंसा के प्रन्तर्गत है।* 

सृक्ष्मातिसूक्ष्म हिसा भी परनिमित्तक नहीं होती, तथापि परिणामों की विशुद्धि 
के लिए प्राण-व्यपरोपणादि हिसायतनों रे व्यक्ति को निवृत्त होना चाहिए ।* 

इसी प्रकार जब व्यक्ति अपने द्वारा या अन्य किसी द्वारा होने वाली हिंसा 
को बचाने के लिए आत्मोपदेश या परोपदेश में प्रवत्त होता है, हिसा टले या न टले, 





तेबामेबोत्पत्ति हिंसिति जिनागमस्य संक्षेपः ॥ 
--पुरुषा सिद्धच,पाय ४४ 
१. युक्ताचरणस्य सतो, रागाधावेशमन्तरेणापि। 
न हि भवति जातु हिसा, प्राणव्यपरोपणादेव ।। 
--पुरुषार्थ सिद्ध पाय ४५ 
२. व्युत्थानावस्थायां रागादीनां वशप्रवत्तायाम्‌ । 
स्रियतां जोवो मा वा घावत्यप्रे ध्रुव हिसा।॥। 
--पुरुषार्थ सिद्धय पाय ४६ 
३. यस्मात्सकषाय: सन्‌ हन्त्यात्मा प्रथममात्मनात्मानम्‌। 
पश्चाज्जायेत न था हिसा प्राण्यन्तराणां तु ॥ 
--पुरुषा्थ सिद्धण पाय ४७ 
४. हिसायामविरसर्ण हिसापरिणमनसपि भवति हिंसा। 
तस्मारप्रमसयोगे प्राणव्यपरोपणं.. नित्यम्‌॥ 
--पुरुषार्थ सिद्धणूपाय ४८ 
५. सूक्मापि न खलु हिंसा परवस्तुनिबन्धना भवति पुंस:। 
हिसायतननिवृत्तिः परिणासविशुद्धवे तदपि कार्या॥ 
--पुरुवा्थ सिद्धघुपाय ४६ 


६२ अहिंसा विवेक 


वह अपनी सत्प्रवृत्ति के कारण भ्रहिसा व ग्नुकम्पा का ही आचरण करता है। प्रस्तु, 
ग्रहिसा का पारमार्थिक लक्ष्य आत्म-शुद्धि और उसका मार्ग कपाय-विजिगीषा है। 


क्रान्तरर्शी आचार्य श्री मिक्षु 


भगवान्‌ श्री महावीर के लगभग तेईससो वर्ष पश्चात्‌ अरहिसा के क्षेत्र में 
क्रान्तदर्शी भ्राचार्य श्री भिक्षु का श्रमिट चरण-विन्यास हुआ । दो सहख्नाब्दियों के 
इतिहास में भ्रहिसा का वह अपूर्व परिच्छेद बना। भ्रहिसा जहां लोक॑पणाप्रधान 
तत्त्वों के आधात-प्रघातों से जज॑रित हो उठी थी, उसे पूर्ण पुनरुज्जीवन मिला । 
बौद्ध वाइमय की शैली मे आचार्य भिक्षु का वह उपक्रम “जैसे उलटे को सीधा 
करदे, ढके को उभार दे, भटके को राह दिखा दे, अन्धियारे में दीप जला दे,' की 
शब्द गरिमा से इलाघनीय था। धर्म-संरक्षण के नाम पर, जीवन की अनिवायंता 
के नाम पर, मानव-श्रेष्ठता के नाम पर, दया, दान और लोक-सेवा के नाम पर 
अहिसा हिंसा के द्वारा, त्याग भोग के द्वारा, निवृत्ति-प्रवृत्ति के द्वारा निगली जा 
रही थी। महाप्राण श्राचार्य भिक्षु ने प्रतिस्नोत में ग्पने चरण थाम कर सचमुच 
ही गेहूं और कंकरों को, दूध और पानी को अपनी हंस-मनीषा से पृथक्‌-पथक्‌ कर 
दिया था। उनकी सफलताएं उनके साथ ही विलीन नहीं हुई थीं। उनका यह 
तेरापंथ प्रतिष्ठान लाखों-लाखों लोगों द्वारा आज भी पूजित हो रहा है। भविष्य 
की सहस्नाब्दियों में भी यह अ्मृत-प्रवाह बहता रहेगा, यह भ्राशा है। 

श्राचार्य भिक्षु अहिसा की एक प्रतिमूरति थे। उनके विचारों में अहिसा थी, 
उनकी वाणी में अहिसा थी और उनके आचरण में अ्रहिसा थी। वे अ्रहिसा के 
गूढ़ विचारक थे, अनुपम उपदेशक थे और अनन्य उपासक थे। शास्त्रों के विलोड़न 
और भ्पनी प्रतिभा के प्रस्फोटन से अहिंसा का जो नवनीत उन्हें मिला, स्वयं 
उन्होंने खाया, जी भर दूसरों को खिलाया और अ्राने वाली सन्तति के लिए उसे 
ग्रन्थ-मंजूषाओ्रों में संजोकर रखा । 


निष्ठा और परिभाषा 


उनके हृदय में श्रहिसा की अपार निष्ठा थी। वे अहिंसा के भ्रखण्ड और 
विशुद्ध रूप में विश्वास रखते थे । उनका कहना था--श्रन्य वस्तुएं परस्पर मिल 
सकती हैं, परन्तु श्रहिसा (दया) में हिसा नहीं मिल सकती । पूर्व भौर पश्चिम के 


१. संयुत्ततिकाय बहर सुत्त ३-१-१ 


अहिसा-पर्यवेक्षण श्र 


रास्ते कभी एक नहीं हो सकते ।" धर्म की नींव अहिंसा (दय। ) के ऊपर है । हिसा- 
प्रवृत्ति से धर्म होगा तो जल-मन्धन से भी घृत का आाविर्भाव हो जाएगा ।" घृप 
झौर छाया की तरह हिसा भ्रौर दया की उपादान क्ियाएं भी भ्रत्यन्त भिन्‍न 
होंगी ।* रक्‍त से संश्लिष्ट पीताम्बर रक्त-प्रक्षालन से शुद्ध नहीं होता तो हिंसा- 
प्रवृत्ति से मलिन हुई आत्मा, हिसा-धर्म से ही कैसे शुद्ध होगी ? * सुई के घागा 
पिरोने के छिद्र में कोई मोटा रस्सा पिरोने बैठे तो वह झागे कैसे चलेगा ? त्यों 
हिंसा में परूपा गया धर्म गले कैसे उतरेगा ? * स्वभूत खेमंकरी अ्हिसा भ्नल्प जीवों 
के लिए या बहुत जीवों के लिए नही, वह समस्त जीवों के लिए है। घट्कायिक 
जीवों को मन, बचन और शरीर से न हनन करना, न हतत करवाना श्रौर न हनन 
करते हुए का भ्रनमोदन करना अहिसा है।* 


धर्म की कसौटी--श्राज्ञा और संपम 
श्रद्धा के बिना जीवन एकनिष्ठ नहीं बनता और एकनिष्ठ बने बिता सिद्धि 


१. श्रौर बसत में भेल हुवे पिण, दया में नहीं हिसा रो भेलो जी । 
ज्यू पुर ने पिड्रसम रो मारग, क्रिण विष खाये मेलो जी।॥। 
--श्रनुकम्पा चौपाई ढाल € गाथा ७१ 
२. जिण सारग री नींव दया पर, खोजी हुये ते पावे जी। 
जो हिसा मांहें धर्म हुवे तो, जल मथोयां थी श्राव जी ॥ 
“--भ्रनुकम्पा चौपई ढाल € गाथा ७४ 
३. हिसा री करणी में दया नहीं छे, दया रो करणी में हिसा नांहीं जी । 
दया ने हिसा री करणी छंन्‍्यारो, ज्यूं ताबडो ने छांही जी ॥ 
-श्रनुकस्पा री चोपई ढाल ६ गाथा ७० 
४. लोही खरडच्चो जो वितम्बर, लोही सूं केष धोवायों रे। 
तिम हिंसा में धर्म कियां थी. जोब उजलो किम थायो रे॥। 
--विरत इविरत की चौपई ढाल १ गाथा ३६ 
५. सुई नाके सिघर पोबे, कहो किम श्रागे पेसे । 
ज्यू' हिसा मांहे धर्म परूपे, ते सालोसाल न बैसे रे ॥ 
--आचार री चोपई ढाल € गाथा २८ 
६. छा काय हणावे नहीं, हणीयां भलों न जाणें ताय । 
मन वचन काया करी, झा दया कही जिणराय ॥ 
--प्रनुकम्पा री चौपई ढाल ८ दोहा ३ 





हट भहिसा विवेक 


नहीं मिलती । तर्क सत्यावाप्ति का एक साधन है, पर बुद्धि की तरतमता में उसका 
कोई एक रूप स्थिर नहीं होता। इसीलिए कर्मयोगी कृष्ण ने कहा है--“मामेक 
शरण ब्रज--मेरा ही शरण ग्रहण करे ।* गौतम बुद्ध ने कहा--'यदि कोई किसी 
को सचमुच सम्यग्‌ कहे, तो वह मुझको ही कह सकता है। मैंने ही उस ग्रनृत्तर पूर्ण 
बुद्धत्व का साक्षात्कार किया है। भेगवान श्री महावीर की शालीन भाषा थी, 
'प्राणाए मामगो धम्मो श्राज्ञा मे ही मेरा धर्म है! ।? आचायें श्री भिक्षु भगवान 
श्री महावीर के भ्रनुयायी थे । उन्होंने उस अ्रादेश को श्रद्धापू्वंक शिरोधार्य किया 
और साथ-ही-साथ तक और युवित पर भी कसा । फलित रहा--भगवान्‌ की झाज्ञा 
कहां है, जहां संयम और सत्‌ प्रवृत्ति की वृद्धि है।* ज्ञान, दर्शन, चरित्र और तप 
का सरक्षण है।* प्रसंयम और ग्रसत्‌ प्रवृत्ति के लिए भगवान्‌ का कहीं इंगित नहीं 
है। भगवान्‌ की आज्ञा वहां है, जहां ध्याव, लेश्या, परिणाम, योग और गअध्यवसाय 
प्रशस्त हैं।* भगवान्‌ की भ्राज्ञा वहां है. जहां धर्मध्यान और शुक्लध्यान को 
ज्योति" जलती है, ब्रत-बीज श्रंकुरित, पुष्पित श्रौर फलित होता है। स्वार्थ मिटता 
है भौर परमार्थ जुटता है। 








१. गीता भ्रध्याय १८ इलोक ६६ 
२. संपुत्तनिकाय दहुर सुत्त २।११ 
३. भ्ाचारांग सूत्र श्रध्ययन ६ उ० २ 
४. सर्व मूल गुण उत्तर गण, देस मूल उत्तर गुणदोय रे । 
थां दोन गुणा में जिण झागता, आगना बार गुण नहीं कोय रे ॥ 
--जिनाज्ञा री चौपई ढाल १ गा० १८ 
५. ग्यान दर्शण चारित नें तप, ए तो मोख रा मारम च्यार रे। 
यां च्यारां में जिणजी री श्रागना, यां बिना नहीं धर्म लिगार रे ।। 
--जिनाज्ञा री चोपई ढाल १ गा० २ 
६, नंदी उत्तरे त्पांरो ध्यांन कौसो छे, किसी लेह्या किसा परिणाम रे । 
जोग किसा भ्रधवसाय किसा छे, भला भूंडां री करो पिछाण रे ॥ 
ए पांच भला छे तो जिण झ्रागना छे, साठा में जिण आरया न कोय रे । 
ए पांच' सांठा सू पांप लागे छे, भला सूं पाप न होयरे॥ 
“--जिनाजा रो चौपई ढाल हे गा० १६-२० 
७. धर्म ने सुकल दोन्‌' ध्यांन में, जिण भ्राग्या दोषी बारुंबार रे । 
झ्रारत रुद्र ध्यांन माठा बेहूं, यांने ध्यावे ते ग्राग्या बार रे ॥ 
“--जिनाज्ञा री चोपई ढाल १ गा० १२ 


अहिसा-पर्यवेक्षण १५ 


भगवान की ग्राज्ञा वहां है जहां सावद्य कर्म टलता है, मिरवद्य कर्म पलता 
है।" ऐसा एक भी कार्य नहीं है जो धर्म और ग्रहिसारूप हो भौर वह झ्राज्ञा-सम्मत 
नहो। न ऐसा ही कोई कार्य अवशेष रह जाता है, जो आराज्ञा-सम्मत हो श्र 
अहिंसा व संयम प्रधान त हो । इस प्रकार झाज्ञा श्रौर तर्क को ग्रपनी बुद्धि के तराज 
पर तोल कर प्राचार्य भिक्षु ने श्रहिसा शौर धर्म की कसौटी--प्राज्ञा और संयम 
को कहा । श्रागमवादियों से वे कहते, जो व्यक्ति यहु कहता है, यह धर्म है, पर 
आ्राज्ञा सम्मत नहीं है; वह सचमुच ही कहता है---मैं पुत्र हु पर मेरी माता बन्ध्या* 
है। वे तकनिष्ठ लोगों से बतलाते--असंयति जीवों की जीवन-कामना राग है, 
मरण-कामना द्वेष है श्नौर उनके लिए की गई भव-तितीर्षा धर्म है।* 


अ्रविभकत अ्रहिसा 


भहिसा सम्बन्धी सभी शास्त्रों में श्रह्रिसा की परिभाषा लगभग समान ही 
मिलती है। ज्यों-ज्यों वह जीवन के व्यवहारिक प्रसंगों पर उतारी जाती है, वहां .. 
वह परिभाषा विभकत होती देखी जाती है। प्रवतेक व विचारक उन परिभाषाश्रों 
को तोड़-मोड़कर वर्तमान जीवन के साथ संगत करते है। जैन-शास्त्र कहते हैं, 
साधु अपने संयम तिर्वाह के लिए अ्रचित्त, प्रासुक श्रौर एषणीय ग्राहार ग्रहण करे । 
ग्रावश्यक नियुक्ति में बताया जाता है--साथु रोगादि विशेष परिस्थिति में 
सचित्त पृथ्वी, पानी, वनस्पति भ्रादि का उपयोग करे। श्रचित्त की भ्रनुपलब्धि में 
वह सचित्त पृथ्वी, पानी, वनस्पति झ्रादि गृहस्थ के यहां से लाए, वहां न मिले तो 
वह खान, सरोवर, श्रटवी आदि स्थानों में जहां सुलभ हो वहां से लाए।* रोगादि 
प्रसंगों से तथा संघ-संरक्षण, चेत्य-रक्षण प्रादि प्रसंगों से बेध मानी गई हिंसा के 





१. दोय करणी संसार में, सावद निरवद जाण। 
निरवद करणी में झागन्यां, तिणस्‌' पार्से पद निरवाण ॥ 
--विरत इविरतरी चोपाई ढाल १२ वबु० २ 
२. कोई कहे मांहरी मा तो छे बां कड़ो, तिगरो हुं छः ब्रातम जात । 
ज्यूं मू कहे जिण झागना बिना, करणी कीधा धर्म साख्यात ॥ 
--बिरत इधिरतरी चौपाई ठाल २ ग।० ११ 
रे. ग्रसंयति जीव रो जीवणो बांछे ते राग, मरणो बांछे ते घेष, तिरणो बांछे ते 
बीतराग प्रभु रो सारग छे । 
--जयावबार्य कृत हाजरी 
४, झावशयक निर्युक्ति, परिष्ठापना समिति 


६६ श्रहिसा विवेक 


और भी झनेकों रोम-ह्षक उदन्‍्त पिछले प्रकरणों में बताए जा चुके हैं। इस 
सम्बन्ध में आचार्य भिक्ष्‌ का दृष्टिकोण दृढ और न्यायोचित रहा है। उनका अभि- 
प्राय था--राग और हेष से मुक्त तीर्थंकर द्रव्य हिसा, भाव हिसा भ्रादि का 
उल्लेख करते है, वह उनके श्रधिकार की बात है। राग-द्वेष मुक्त सर्वज्ञों की तरह 
साधारण छद्मस्थ भी यदि अहिसा धर्म में ग्रपवाद जोडते चलें तो वह न्याय नहीं 
है। अ्रवीत राग के निर्णय में राग और द्वेष की स्फुरणा सम्भावित है; श्रत: उनका 
इस श्रोर प्रवृत्त होना संगत नहीं । एक के बाद एक भ्रपवाद जोड़े जाकर श्रहिसा 
मिट ही जा सकती है। 

आचार्य भिक्षु का यह क्रान्तिकारी घोष था; टीका, भाष्य, चूणियां झ्रादि स्वत: 
प्रमाण नहीं है। जंसे उन्होंने श्रन्य झ्राचार्यों द्वारा विहित श्रपवादों को हेय बताया, 
वे स्वथ भी अपनी धारणा पर ग्रत्यन्त सुददू रहे। उन्होंने एक धर्म-सघ का प्रव- 
तंन किया। सहस्रों प्रश्न और परिस्थितियां उनके सामने आती रहीं, तथापि एक 
भी अ्रपवाद जोड़कर उन्होने अहिसा को विभकत नहीं किया। दया, दान, लोको- 
पकार, साध्वाचार आ्रादि की जो व्याख्याएं उन्होंने दी, उनमें प्रहिसा श्रौर संयम 
को सर्वत्र अविभकत बनाए रखा। छद्मस्थ-प्रवस्था में भगवान्‌ श्री महावीर ने 
शीतल तेजोलेश्या का प्रयोग कर गोशालक को बचाया। पश्राचाय॑ भिक्षु ने कहा-- 
यह अ्रवीतराग दशा की भूल थी ।' लोकमत प्रतिकूल हुआ्ना । दया के उत्थापक, दान 
के विध्वसक के खिताब मिले, पर उन्होने हिंसा के हाथों ग्रहिसा को नहीं जाने 
दिया | उनका विश्वास था--मे रा उपास्य अआहिसा है न कि लोक-समुदाय । 


परम कारुणिक 


स्थूल मेधावालो की धारणा मे झाचाय॑ भिक्षु जितने करुणा-शून्य थे, तत्त्व- 
दक्षियों की दृष्टि मे वे उतने ही अधिक कारुणिक थे। धनी और निर्धन, बलवान्‌ 
झौर निबंल, स्थावर और जंगम उनकी दृष्टि मे समान थे। एक के लिए दूसरे 
का बलिदान उन्हें स्वीकार नहीं था। वे प्राणीमात्र की समानता में विश्वास रखते 
थे। मनुष्य संसार की सर्वश्रेष्ठ कृति है, उसकी भ्रपेक्षात्रों के लिए भ्रन्य प्राणियों 
का विनाह आध्यात्मिक नहीं माना जा सकता। यही बात स्थावरों का प्राण- 


१. तिणनें बीर बचायो बलतो जांण ने रे, लबद फोड़वे सोतल लेस्या मूक रे। 
राग भ्राष्यो तिण पापी ऊपर रे, छब्मस्थ गया तिण काले चूक रे॥ 
-अ्रनुकस्पा चौपई गोति १० गाया ७ 


अहिसा-पर्यवेक्षण | 


वियोजन कर जंगमों के संरक्षण में थी।" आचाय॑ भिक्षु का तत्व-चिन्तन था, 
प्राणीमात्र जीना चाहते हैं। व्याप्त को मार कर मनुष्य की रक्षा एक समाज-नीति 
हो सकती है, पर अध्यात्म नहीं । आदरझों म्रात्मवत्‌ सर्वेभूतेषु--प्राणी मात्र को अपने 
समान समभकने का हैँ । व्यवहारिक जीवन में मनुष्य उस आदर्श में तरतमता स्थिर 
करता है| पशुझ्रों की अपेक्षा में वह मनुष्य को प्रमुखता देता है; मनुष्य मनुष्य में 
वह प्रपनी जाति और देश के मनुष्य को और उसकी भी अपेक्षा में अपने पारि- 
वारिक को और अन्त में वह स्वयं को । ये मनुष्य की ममता परक सीमाएं हैं। इन 
अपेक्षाओं मे परमार्थ नहीं खोजा जा सकता। 


तो एकेन्द्रिय जीवों ने कब कहा था ? 


आचार भिक्षु से किसी एक ने कहा--एकेन्द्रिय को मारकर पंचेन्द्रिय जीव 
का पोषण करने में धर्म है। प्राचाय भिक्षु बोले--यदि कोई तुम्हारा श्ंगोछा 
छीनकर किसी ब्राह्मण को दे दे तो उसमें धर्म होगा कि नही ? प्रश्नकर्ता ने 
कहा--नहीं । आचार्य भिक्षु ने कहा--इसी प्रकार कोई किसी के धान से भरे 
कोठे को अपने श्राप खोलकर सारा धान गरीबों को बांट दे, तो उसमें धर्म होगा 
या नही ? प्रश्नकर्ता ने कहा--उक्त दोनों कार्य मालिक की इच्छा बिना किए 
गए है, भ्रत: इनमे धर्म नही होगा। आाचाय भिक्षु स्मित भाव से बोले--तो एके- 
न्द्रिय जीवों ने कब कहा था, हमारे प्राण पंत्रेन्द्रिय जीवों के लिए ले लो।* 


सात्स्य न्याय 

सामाजिक प्राणी के जीवन-निर्वाह में पृथ्वी, जल वनस्पति आदि की हिंसा 
श्रवश्यम्भावी हो जाती है। एक मत्स्य दूसरे मत्स्य को खाकर जीता है और भ्न्य 
उससे भी बड़ा मत्स्य उसे खाकर जीता है । यह 'ात्स्य न्याय' लोक में चलता ही 
रहता है। एक दूसरे का भक्षण कर अपनी-प्रपनी जिजीविषा पूरी करते हैं। उसमें 


१. केई कहे म्हे हणां एकेन्द्री, पंचेन्द्री जीवां र॑ तांई जो। 

एकेन्द्री मार पंचेन्द्री पोष्यां, धर्म घणों तिण साहीं जो ॥। 

एकेन्द्री थी पंचेंद्री नां, सोटा घणा पुन भारी जो। 

एकेन्द्री सार पंचेंद्री पोष्यां, स्हांते पाप न लागे लिगारी जी ॥ 
“-अनुकम्पा चोपई गोति & गाथा १६-२० 


३. भिकखु वृष्टशन्‍्त संख्या २६४ 


६८ अहिसा विवेक 


भी लोक घममम कहते है, यह श्राइचय है।' प्राचार्य भिक्षु के मन में निबल जीवों के 
प्रति होने वाली इस निर्ममता के प्रति एक करुणा है । वे कहते हैं---निबंल स्थावर 
प्राणियों को मारकर सबल जंगम प्राणियों का पोषण करते हैं और उसमें धरम 
कहते हैं, सचमुच ही यह विपरीत बात है। ऐसे लोग बेचारे स्थावर जीवों के 
लिए भत्रु खड़े हुए है।' जीवों को मारकर जीवों का पोषण करना सांसारिक 
मार्ग है। इसमें धर्म बतानेवाले झज्ञ है ।* 

प्राचाय॑ भिक्षु ने स्थावर जीवो के प्रति अहिसा का विवेक दिया। वे यह जानते 
थे, सामाजिक प्राणी का जीवन हिंसा के साथ जकड़ा हुआ है और वे इस हिंसा से 
बहुत अधिक ऊपर नही उठ सकते प्राचार्य भिक्षु के मन में दो प्रेरणाएं बलवती 
थी--स्थावर जीवों को साधारण या नगण्य समभकर मारा ही न जाए; श्रावक 
भी भ्रपने सदृविवेक से यथासम्भव उनके प्रति अ्हिसक बनें। दूसरी प्रेरणा-- 
व्यक्तिगत या सामाजिक श्रपेक्षाओं से उनकी हिंसा भी की जाए और धर्म भी* 
माना जाए, यह उचित नहीं । 


सामाजिक जीवन की श्रपेक्षा में 


सामाजिक जीवन की अपेक्षाओ्रं मे आचार्य भिक्षु का विवेक पूर्ण जागरूक था । 
अपने बारह ब्रत की चौपई मे वे श्रावक की भाषा में बोलते हैं---मैं गृहस्थाश्रम 
में बसता हूं । नाना कार्यो में स्थावर जीवों की हिंसा होती ही रहती है। आरम्भ 
किए बिना उदर नही भरता और आरम्भ में हिसा हुए बिना नही रहती । इसलिए 
स्थावर जीवों की हिसा का यथाशक्य परिमाण करता हुं। जंगम प्राणियों के 
विषय में निरपराध प्राणी की हिंसा का त्यास करूंगा, अपराधी प्राणी को हिंसा 
का नहीं । मैं खेती करते हुए हल चलाता हूं, जमीन पोली करता हूं, घास ग्रादि 
काटता हूं, निरपराघ जीव भी उसमें मरते हैं। भ्रत: निरपराध जीवों को भी मैं 





१. मछ गलागल लोक में, सबला ते निबलां ने खाथ। 
तिण में धर्म परूपोयो, कुग्रा कुबंध चलाय ॥। 
“-अनुकम्पा चौपई गीति ७ दोहा १ 
२. रांकां ने सार धींगाने पोषे, भरा तो बात दौसे घणी गेरी । 
ईण मांहीं दुष्टी धर्म परूपे, तो रांक जीयां रा उठया बेरी ॥ 
--ज्ञानप्रकाश पृष्ठ €८ 
३. जोवां ने मारे जीवां ने पोष, ते तो मारग संसार नो जाणों जी । 
तिण मांहें साध घर्म बतावे, ते तो पूरा छे मूठ भ्याणो जी ४ 
-अनुकम्प! चोपई गीति & गाया २५ 


प्रहिसा-पर्मवेक्षण ६६ 
संकल्परूप से मारने का ही त्याग करता हूं।'* 


स्थावर-प्रहिसा का विवेक 


आचारय॑ भिक्षु ने स्थावर अहिसा पर जो विवेक दिया, वह अवश्य निराला 
है। उनके भ्राहिसा-चिन्तन का वह एक प्रमुख भाग कहा जा सकता है | धर्म-अधर्म, 
हिंसा-प्रहिसा के निरूपण में उन्होंने स्थावर जीवों को कही भुलाया नहीं है। 
महात्मा गांधी के अहिसा-चिन्तन में भी स्थावर जीवों के भ्रस्तित्व और अहिसा- 
विवेक की एक भांकी मिलती है--इसमें कोई सन्देह नहीं है कि वनस्पति में भी 
प्राण हैं; परन्तु वनस्पति का उपयोग किए बिना भी हम नहीं रह सकते । यह 
जीवन के नाश से किसी तरह कम नहीं है।' अग्नि को प्रगठ करने में हिसा होती 
है। फिर उस अ्रग्नि में सूखी या हरी वस्तु का होम करना विशेष हिंसा है।* जिस 
तरह मनुष्य ईश्वर की कृति है उसी तरह प्राणीमात्र ही उसकी कृति हैं। अ्रतः बे 
भी एक कुटुम्ब रूप है, इसलिए उनके प्रति भी हमें सद्भावना रखनी चाहिए। 
मिट्टी या पत्थर का भी दुरुपयोग नही करना चाहिए। 


१. बसता गृहस्थावास, हिंसा हुवे जास। 
झारम्भ विण करीये ए, पेट किम भरीये ए ॥३॥ 
करूं तस तणा पच्खांण, थावर नों परमाण । 
भेद तस तणां ए, ग्यानो कह्मा घणा ए॥४॥। 
कोई मोंने घाले घात, माहरो भ्रपराधी साख्यात । 
खसतां बोहिलो ए, नहीं मोर्नें सोहिलो ए ॥५॥ 
विण अ्रपराधो होय, तिणरो हिंसा दोय। 
मारे जांणतां ए, बले शअ्रजांणतां ए।।७॥ 
म्हारे धान जोखण रो काम, गाड़ी चढ़ जाऊं गाम । 
खेतो हल खड़, ए, सूर निनांण करूं ए ॥८॥ 
तिहां बहू जोव हणाय, किस पाल मुनी राय । 
नहीं सके एसो ए, प्रहवासे फरयो ए॥६॥ 
श्राकुटी ने साम, जोव मारण रे काम । 
ब्रत छे जांगतो ए, नहों श्रजांणतां ए॥१०॥॥ 
---बारह ब्रत री चौपई गीति १ 
२. गांधीजी, खण्ड दश, अहिस।-प्रथम भाग पृष्ठ २३ 
३. व्यापक धर्म साधना पृष्ठ ३०८ 
४. गांधी श्रोर गांधोवाद पू० २७३-७४ 


अ्रहिसा विवेक 


जीवन धारणा की अपेक्षा और सूक्ष्म जीवों की अ्रहिसा के सम्बन्ध में महात्मा 
गांधी ने सुन्दर सगति दी है । श्राचार्य भिक्षु दे इस लोक को 'मच्छ गलागल और 
महात्मा गांधी ने 'जीवो जीवस्य जीवनम्‌' के शब्द-वित्यास से देखा है। वे कहते 
है--अहिंसा एक व्यापक वस्तु है। हम लोग ऐसे पामर प्राणी हैं, जो हिंसा की 
होली मे फंसे हुए है। जीवों जीवस्य जीवनम्‌' यह बात असत्य नहीं है। मनुष्य 
बाह्य हिसा के बिना जी नही सकता । खाते-पी ते, उ ठते-बैठते, इच्छा से या ग्रनिच्छा 
से कुछ-न-कुछ हिंसा करता ही रहता है । इस हिंसा से छूट जाने का प्रयास करता 
हो उसकी भावना में केवल अनुकम्पा हो, वह सूक्ष्म जन्तु का भी नाश न चाहता हो 
तो समभना चाहिए, वह अ्हिसा का पुजारी है। उसकी प्रवृत्ति में निरन्तर संयम 
की वृद्धि होती रहेगी, उसकी करुणा निरन्तर बढती रहेगी ।' 


धर्म के दो स्वरूप-आधिमौतिक और आध्यात्मिक 


गीता कहती है--जो प्रवृत्ति और निवृत्ति, कार्य और अ्काये, भय और 
अभय, बन्ध और मोक्ष; इन भेदों को जानती है, वह बुद्धि साक्विक है। जो धर्म 
और अधमे, काये और भ्रकाये आदि भेद-प्रभेदों को यथार्थ नही जानती, वह बुद्धि 
राजसी है। धर्म को ही भ्रधर्म माननेवाली और हर तत्त्व को विपरीत समभने 
वाली बुद्धि तामसी है ।* 


धर्म शब्द का प्रयोग : एक समस्या 


कार्यो की हैयता और उपादेयता को पाने के लिए नाना वर्गीकरण झावश्यक 
होते हैं। मीमांसकों ने अ्रवन्धक और बन्धक की अपेक्षा से कर्म के दो भेद किए. 
ऋत्वर्थ (यज्ञार्थ) भ्रौर पुरुषार्थ । स्मृति विहित वर्णाश्रप्त कर्म युद्ध वाणिज्य ग्रादि 
स्माते कर्म और व्रत, उपवास आदि पुराण विहित कर्म पौराणिक कहलाए। नित्य, 


१. युद्ध श्रौर भ्रहिसा (धर्म को समस्या) पृ० १७५ 
प्रवृत्ति च निर्वात्त च कार्याकायें भयाभये। 
बन्धं मोक्ष चया वेत्ति बुद्धि: सा पा सात्विक्षो ॥३०॥ 
पया घंसधर्मं च कार्य चाकार्यम्ेव च । 
प्रययावत्पजानाति बुद्धि: सा पा राजसो ॥३१॥ 
अधर्म धर्मंम्िति था मन्‍्यते तमसावता। 
सर्वार्धान्विपरीतांइच बुद्धि: सा पार तामसी॥ ३२॥ 


--गीता अध्याय १८ 


भ्रहिसा-पर्यवेक्षण ७) 


नैमित्तिक, काम्य और निषिद्ध ये भी सब कर्मो के भेद हैं ।' ज॑ब-प्रागमों की भाषा 
में पाप-आ्रागमन के हेतुरूप कर्म अशुभ योग आश्चव हैं, पाप-निरोधक कर्म संवर हैं, 
पाप-मोचक कर्म निज्जंरा हैं, पुण्य-निमित्त क कर्म शुभ योग ग्राश्रव हैं । आचार्य भिक्ष्‌ 
ने इन्हीं हेयोपादेय भेद-प्रभेदों को सावद्य-निर्व्य, ब्रत-अव्वत, प्रवत्ति-निवृत्ति, त्याग- 
भोग, आज्ञा-प्रनाज्ञा आदि भेदों से श्रभिहित किया । 

वैदिक परम्परा में समाजस्थ प्राणियों के सभी करणीय और अकरणीय कर्म 
धर्म और प्रधमं शब्दों से कहे जाने लगे । कार्यो की करणीयता और ग्रकरणीयता 
विविध भ्रपेक्षाओं पर आधारित थी। धर्म शब्द में उन सबका समावेश बहुत ही 
अमक हो गया। धम शब्द का मुख्य भ्रर्थ आत्म-शुद्धि का साधन है, पर जब बह 
नीति, कतेव्य और नाना सामाजिक नियमनों के श्र॒र्थ में व्यवहृत होने लगा तो 
सामान्य लोगों में वे सभी कर्म मोक्ष साधक धर्म के अन्तर्गत समभे जाने लगे। 
विद्वान और विचारक उन शब्द-प्रयोगों मे भले ही स्वयं न उलभे हों, परन्तु .. 
उनके विभिन्‍न अपेक्षाओ्रो से किए गए वे धमं शब्द के प्रयोग समाज की धर्म सम्बन्धी 
धारणाओं में एक समस्या बन गए। 


महात्मा गांधी के शब्द-प्रयोग 
महात्मा गांधी के शब्द-प्रयोगों को देखे। वे कहते हैं--बन्दर जिस जगह उप- 
द्रवरूप हो गए हैं, उस जगह उनको मारने में जो हिसा होती है, वह क्षम्य है। ऐसी 
हिंसा धर्म होती है ।' एक भ्न्य प्रसग से वे कहते हैं---जब ग्रकाल सामने ही । तब 
अहिसा के नाम पर फसल को उजडने देना में तो पाप ही समभता हू ।* इसी प्रकार 
एक प्रसंग से वे लिखते है--मछली या मांस खाने वाले को ये चीजें खाने देने में 
जो हिसा होती है, उसे मै हिसा नहीं मानता । मैं उसे श्रपना धर्म समभता हूं ।* 
इन्हीं विषयों पर वे प्रसंगान्तर से दूसरी ही भाव-भाषा में अपनी मान्यता प्रस्तुत 
करते हैं--बन्दर को मार भगाने में मैं शुद्ध हिसा ही देखता हुं । यह भी स्पष्ट है 
कि उन्हें प्रगर मारना पड़े तो उसमे अधिक हिसा होगी। यह हिंसा तीनों कालों 
में हिसा ही गिनी जाएगी। उसमे बन्दर के हित का विचार नही है, किन्तु भ्राश्रय 
के ही हित का विचार है ।* किसान जो हिसा करता है, वह हिंसा अनिवार्य होकर 
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झहिसा विवेक 
क्षम्य हो सकती है, परन्तु भ्रहिसा नहीं हो सकती ।' प्लेग के चुहे और चींचड़ भी 
मेरे सहोदर हैं। जीने का जितना प्रधिकार मेरा है, उतना ही उनका है।' इन 
परस्पर विरोधी उल्लेखों से यह स्पष्ट हो जाता है, बन्दर आदि को हत्या में घर्म 
कहते समय उनकी बुद्धि एक तामाजिक व राष्ट्रीय कर्तव्य की ओझोर रही है भौर 
उन्ही कार्यो को हिंसापरक तथा दोषपूर्ण बताते समय उनका चिन्तन प्राणीमात्र 
की समानता और आत्म-धर्म की यथार्थता पर रहा है।* 


७२ 


तिलक और धर्म का उभपात्सक स्वरूप 


कर्मयाग के भ्रसाधा रण विवेचक लोकमास्य श्री बालगंगाधर तिलक के सामने 

घ॒र्म शब्द का यह व्यापक प्रयोग कठिनाई होकर झ्ाया है। गीता-रहस्य के अनेकों 
पृष्ठों मे धर्म के उभयात्मक रूप को उन्हें स्पष्ट करना पड़ा है। वे लिखते है-- 
धर्म और उसका प्रतियोग अधर्म ये दोनों शब्द अपने व्यापक अर्थ के कारण कभी- 
कभी भ्रम उत्पन्न कर दिया करते है। नित्य व्यवहार में धर्म शब्द का उपयोग 
पारलौकिक सुख का मार्ग इसी अर्थ में किया जाता है। जब हम किसी से प्रइन 
करते हैं कि तेरा कौन-सा धर्म है? तब उससे पूछने का यही हेतु होता है कि तू 
प्रपने पारलौकिक कल्याण के लिए किस मार्ग--वैदिक, बौद्ध, जैन, ईसाई, मुहम्मदी 
या पारसी से चलता है ग्रौर वह हमारे प्रश्न के अनुसार ही उत्तर देता है। इसी 
तरह स्वर्ग-प्राप्ति के लिए साधन-भूत यज्ञ-याग आदि वेदिक विषयो की मीमांसा 
करते समय 'ग्रथातों धर्मजिज्ञासा' आ्रादि धमम-सूत्रों मे भी धर्म शब्द का यही प्र्थ 
लिया गया है; परन्तु धर्म शब्द का इतना ही सकुचित ग्रर्थ नही है। इसके सिवा 
राजधमं, पूजाधर्म, देशधर्म, जातिधर्म, कुलधर्म, मित्रधर्म इत्यादि सांसारिक तीति- 

बन्धनो को भी धर्म कहते हैं | धर्म शब्द के इत दो अर्थों को यदि पृथक्‌ करके 
दिखलाना हो तो पारलौकिक धर्म को मोक्ष धर्म प्रथवा सिर्फ मोक्ष और व्यवहारिक 
धर्म अथवा केवल नीति को केवल धर्म कहा करते हैं।' इसी प्रकरण में वे ग्रागे 
लिखते हैं--जो कम हमारे मोक्ष, हमारी अ्राध्यात्मिक उन्नति के प्रनुकल हों वही 
पुण्य है, वही धर्म है और वही शुद्ध कम है श्रौर जो कर्म उसके प्रतिकूल है बही 
पाप, अधर्म भ्यवा अशुभ है।* हे 

१. भ्रहिसा (गुजराती) पृ० १३६ 

२ व्यापक घर्म भावना पृ० ६-१० 

३. विशेष विवरण--झाचाय॑ भिक्षु भ्रोर महात्मा गांधी प० १७-२६ 

४. गीता रहस्थ प्रकरण ३ पृ० ६७-६८ हु 

४ गोता रहस्प प्रकरण रे पु० ७० 


झहिसा-पर्यवेक्षण ७३ 


मोक्ष-धर्म प्लौर समाज-धर्म की इतनी स्पष्ट घारणा होते हुए भी लोकमान्य 
तिलक ने विषय के उपसंहार में यही कहा है--क्या संस्कृत और क्या भाषा सभी 
ग्रन्थों में धर्म शब्द का प्रयोग उन सब नीति-नियमों के बारे में किया है, जो समाज 
घारणा के लिए शिष्टजनों के द्वारा अध्यात्म-दुष्टि से बनाए गए हैं। इसलिए उसी 
शब्द का उपयोग हमने भी इस ग्रन्थ मे किया है।* 

मोक्ष-धर्म और व्यवहारिक घर्म विषयक भ्रपनी धारणा को यदि लोकमान्य 
तिलक अपने सहस पृष्ठों के विशाल ग्रन्थ गीता-रहस्य में आदि से अन्त तक उसी 
शब्द-भेद के साथ निभाते तो गीता-दर्शन एक नया ही रूप ले लेता। वह इस पहलू 
पर एक वेसी ही क्रान्ति होती, जैसी जैन-परम्परा में आचाये श्री भिक्षु ने की है। 
पर बतंमान गीता-रहस्य तो लौकिक धर्म और लोकोत्तर धर्म को मिलाकर चलने 
वाली प्राचीन परम्परा का ही पोषक ग्रन्थ बन गया है। शब्द-प्रयोग का प्रारम्भ 
में किया जानेवाला मात्र स्पष्टीकरण सामान्य पाठको के साथ बहुत आगे तक नहीं.. 
चल पाता । 


लौकिक धर्म और लोकोत्तर धर्म की विभक्ति 


आचार्य श्री भिक्षु लौकिक धर्म श्नौर लोकोत्तर धर्म को मिला देने के नितान्त 
विरोधी थे। उनकी धारणा थी, दोनों धर्मों को एक ही मानकर चलने में उद्देश्य- 
हानि के कारण दोनों ही अपना स्वरूप खो सकते हैं । एक वणिक्‌ घुत और तम्बाकू 
इन दो चीजों का व्यापार करता था। एक दिन अपनी दुकान लड़के को सम्भला- 
कर स्वय किसी दूसरे गांव को चला गया। लडका वस्तु-विवेक से रहित था। 
उसने सोचा, पिताजी दोनों वस्तुओ्लों का भाव तो एक ही बतला कर गए हैं और 
इधर आधा बत॑न तम्बाकू से भरा है और इधर झ्ाधा घृत से । क्यों नहीं में दोनों 
को एक ही बतंन में डालकर एक बत॑न खाली करके ही रख दूं ? वेसे ही किया। 
कोई भी ग्राहक भ्राता--घृत या तम्बाकू का तो वह उसे घृत-तस्बाकू-कवाथ 
दिखलाता और कहता दोनों चीज एक ही भाव की हैं। ले जाइये। ग्राहक उसकी 
मू्खंता पर हंसकर वापिस लौट जाते । सायंकाल पिता दुकान पर झाया। लड़के 
की बुद्धिमानी देखी । हैरान रहा | बोला, ऐसा करके तो तू ने दोनों ही वस्तुग्नों का 
सत्यानाश कर दिया।' यही बात झाचाय॑ भिक्षु मोक्ष-धर्म श्रोर समाज-घर्मे को 


१. गोता रहस्य प्रकरण ३ पृ० ७२ 
२. जिम कोह शत तंबाखू विशजे, पिण वासण विगत न पाड़े रे । 
श्रत लेई संबाख में घाले, ते बोनूंई वसत बिगाड़ रे॥ 
--ब्ताव्रत चोपई गीतिका ४ गाया १ 


हफ ग्रहिसा विवेक 
एक कर देने के विषय में माता करते थे । उनका कथन था, अपने-अपने स्थान पर 
दोनों वस्तुए उपयोगी और मूल्यवान्‌ हैं। पर दोनों का इस प्रकार का मेल दोनों 
के लिए ही घातक होता है। सर्वताधा रण को विविध उदाहरणों से उन्होंने भ्राधि- 
भौतिक ग्रौर श्राध्या त्मिक धर्मो का बोध दिया है । वे कहते हैं--कोई व्यक्ति अग्नि 
से जन रहा है या कुएं मे गिर रहा है, उप्ते किसी ने बचाया; यह लौकिक उपकार 
है।'* 

किसी ने किसी व्यक्ति को बोध-दान कर पाप-मुक्त किया और वह पाप- 
मुक्त व्यक्ति भव-कप मे गिरने से बचा और भव-दावारिन से जलते-जलते बचा; 
यह लोकोत्तर उपकार है श्र मोक्ष-मार्ग है ।* 

कोई किसी मरणासत्न रोगी को औषधादि उपचार से स्वस्थ कर मरने से 
बचा लेता है; यह सांसारिक उपकार है।* 

किसी व्यक्ति ने मरणासन्त व्यक्ति की चार शरण दिए, नानाविध त्याग 
कराए, सासारिक भ्रासक्ति से मोह-मुक्त किया, यावत्‌ ग्रामरण भ्रनशन (संथारा ) 
करा दिया; यह उपकार मोक्ष सम्बन्धी है।* 

किसी व्यक्ति ने किसी को तालाब मे डूबने से बचाया या ऊपर से ग्रिते हुए 
को बचाया; यह उपकार सांसारिक है।* 


१. कोइ द्रवे लाय सू बलतो राखें, द्रवे कूबों पड़ता नें काल बचायो। 
भ्ो तो उपगार कीयो इण भव रो, जो विवेक विकल त्यांने खबर न कांयो।॥ 
ेु “अनुकस्पा चोपई गीौति ८ गाथा २ 
२. घट से ग्यांत घाल नें पाप पचखाबे, तिण पड़तो राख्यो भव कुश्ा मांहो । 
भावे लाथ सू बलता नें का रिषेश्वर, ते पिण गेहलां भेद न पायो॥ 
“अनुकम्पा चोपई गोति ८ गाथा ३ 
३. कोइ मरता जीव नें जीवां बचादे, भाड़ भपटा कर भ्रोषघ देह तांम । 
बले भ्रनेक उपाय करे नें तिणने, सरतो राल्यो साजो कोयो तमाम ॥ 
“7 भनुकम्पा चौपई गीति ११ गाया ८ 
४. कोइ सरता जीव नें सूस कराज, च्यारू सरणा देइ नें कराव॑ संथारो। 
ग्यांत ध्यांन मांहें परिणांम चढ़ावे, न्‍्यातौलां सू देवें मोह उतारो॥ 
“अनुकम्प! चोपई थी 
२. कोइ लाय सूं बलतां नें काढ़ बचायो, बले कए पड़तां का 5223: 
तलाब मांहे डूबा ने बार काढ़े, बले उंचा थी पड़ता नें काले लोयो ताहो ॥ 
“-भनुकेम्पा चोपई गौति ११ गाया १२ 


अहिसा-पर्यवेक्षण ७४ 


किसी ने किसी व्यक्ति को संसार-समुद्र में डूबने से बचाया या नरकादि निम्न 
गतियों में पड़ने से बचाया; यह उपकार मोक्ष सम्बन्धी है।* 

किसी के घर में श्राग लगी है। छोटे-बड़े समी लपेट में ग्रा गए है। किसी ने 
प्राग बुाकर उन सबको बचा लिया है; यह सासारिक उपकार है।' 

किसी व्यक्ति के घट में तृष्णा की होली जल रही है, उसके ज्ञान, दर्शन, चारित्र 
भ्रादि गुण उसमें जल रहे है। किसी ने घर्मोप्देश कर वह तृष्णा की झाग बुझा 
दी, उसके हृदय में शान्ति का मेघ बरसा दिया; यह उपकार प्राध्यात्तमिक है ।* 

कोई व्यक्षित श्रपने पुत्र का लालन-पार.न करता है, उसका विवाह करता है, 
उसके लिए भोगोपभोग की सभी सामग्री जुटाता है; यह उपकार सांसारिक है।* 

कोई व्यक्ति अपने पुत्र को प्रारम्भ से आध्यात्मिक प्रशिक्षण देता है, संसार 
की अनित्यता बताता है, विषय-सुखों को दुःख-मूल बताता है भौर त्याग-मार्ग पर 
ग्रग्सर कर देता है; यह उपकार ग्राध्यात्मिक है ।* 

कोई व्यक्ति माता-पिता को काबड़ में लिए चलता है, यथासमय उन्हें यथा- 
रुचि भोजन कराता है, यह सेवा सांसारिक है।* 


१. जनम सरण री लाय थी बारे काढ़े, भव क॒ग्ना मांह थी काढ़ बारे। 
नरकादिक नीची गति मांहें पड़तां नें राखे, संसार समुद्र थी बार काढ़ उधार ॥ 
- अ्रनुकम्पा चौपाई गीति ११ गाथा १३ 
२. किणरे लाय लागी घर बले छे, तिणमें नांन्हा मोटा जीव बले लाय मांहि । 
कोइ लाय बुझाप त्यांने बारे काढ़े, घणांरे साता कौधों लाय बुकाई॥ 
-“ अ्नुकम्पा चौपई गीति ११ गाथा १४ 
३- किणरे तिसणा लाय लागी घट भितर, ग्यांनादिक गुण बले तिण सांय। 
उपदेस देह तिणरो लाय बुभावं, रूंस रूम में साता दीधी बपराय॥ 
--श्रनुकम्पा चौपई गोति ११ याथा १५ 
४. कोइ टाबर पाल नें मोटा कर छे, श्राद्ध श्राछी वस्त तिणनें खबाय । 
बले सोटे मंडाण करे परणावे, बले धन माल देव कमाय कमाय ॥ 
-+-अनकम्पा चौपई गीति ११ गाथा १६ 
५. कोई बेटा नें रूड़ी रीत समझाए, घन माल सगलोइ वेब छोड़ाय । 


कांस भोग अ्रस्त्रीयादिक खावो नें पीवों, भली भांति स॒ त्याग कराबे ताय ।॥। 
--प्रनुकम्पा चौपई गीति ११ गाथा १७ 


६, माता पिता री सेवा करे दिन रात, बले मनभान्यां भोजन त्यांनें खबावे। 


बले कावड़ कांघे लीयां फिरे त्यारी, बले बेहूं टकां रो सिनान करावे॥ 
-+भनुकम्पा चोंपई गोति ११ गाया १८ 


७६ ग्रहिसा विवेक 


कोई व्यक्त वृद्धावस्था में माता-पिता को धामिक स्वाध्याय कराता है, 
शब्दादि विषयो में प्ररुचि उत्पन्त कराता है और ज्ञान, दर्शन आदि आात्म-गुणों में 
लीन करता है; यह सेवा पारमा्थिक है ।'* 

जंगल में राह भूले व्यक्ति को कोई राह बता देता है या उसे कन्धों पर बिठा- 
कर उसके घर पहुचा देता है; यह प्राधिभौतिक उपकार है।* 

सप्ताररूप अटवी में भटकते हुए मनुष्य को कोई ज्ञान-मार्ग बता देता है, 
उसका पाप-भार दूर कर देता है प्र उसे झानन्दपूर्वक मुक्ति पहुंचा देता है; यह 
घामिक उपकार है।* 


प्रवत्ति श्लोर निवृत्ति का समन्वित मार्ग 


आ्राचाये भिक्षु की धर्म के विषय में जिस प्रकार श्राधिभौतिक और आध्या- 
त्मिक उभय स्वरूपात्मक व्याख्या रही इसी प्रकार दया, दान, सेवा ग्रादि सभी 
व्यापक शब्दों को लौकिक श्रौर लोकोत्तर भेदों में बांट देते की मीमासा रही। 
उन्होंने मुनि-जीवन को निकेवल प्रध्यात्म साधक माना और गृही-जीवन को 
निवृत्ति और प्रवृत्ति का एक समन्वित मार्ग । 
गृही-जीवन के उभयात्मक रूप को स्पष्ट करते हुए उन्होंने एक बहुत ही सरल 
भ्रौर भावबोधक उदाहरण दिया। किसी नगर मे एक धघनवान्‌ सेठ रहता था। 
उसके दो पत्निया थी। दोनों की ही सेठ के प्रति ग्त्यन्त झ्रात्मीयता थी। दो 
पत्नियां होकर भी सेठ का दाम्पतिक जीवन सुख-पूर्ण था। उन दोनों में एक 
आध्यात्मिक दृष्टि को समभनेवाली थी श्ौर दूसरी इससे सर्वथा प्रनभिज्ञा थी । 
अकस्मातू सेठ का शरीरान्त हो गया । घर में कोलाहल मचा । पारिवारिक लोग 
एकत्रित हुए। प्रथम स्त्री धर्म-मर्ज्ञा थी। उसने सोचा, यह संसार की नश्वरता 
है, इसे कोई टाल नहीं सकता । दिवंगत आत्मा के प्रति मोह, आसक्ति और भात्ते- 
१. कोइ सात पिता ने रूडी रीते,भिन भिन कर नें धर्म सणाव । 
ग्यांन दरसण चारित त्यांने पमावे, कांम भोग दब्दादिक सर्व छोड़ाव ॥ 
“अनुकम्पा चौपई गोति ११ गाथा १६ 
२. गृहस्थ भूलो उज्जड़ बन में, ब्रटवी नें बले उजाड़ जाबे। 
तिणनें मारग बताय नें घरे पोंहचाये, बले थाको हुवे तो कांधे बेसावे ॥ 
0 अनुकम्पा चोपई गौति ११ गाया २४ 
३. संसार रूपणी भ्रटवी में भूला ने, ग्यांनादिक सुध मारग बतावे । 
सावद भार ने झलगो मेलाए, सुखे सुखे सिबपुर में पोंहचा ॥ 
- “अनुकस्पा चोपई गोति ११ गाया २४ 


्रहिसा-पर्य वेक्षण ७७ 


ध्यान करके मैं क्यों अपनी आत्मा को बन्चन में डालूं। मुझे ग्रपनी राग-वृत्ति पर 
विजय पानी चाहिए । वह स्वाध्याय, ध्यान, जप आदि में लीन हो गई। दूसरी 
स्त्री ते अपने अ्रतुराग का और सांसारिकता का मुक्त प्रदर्शन होने दिया। शर 
पीटना, छाती कूटना, हृदय द्वरावक शब्दों में विलापात करना आदि सब किए। 
झाने वाले लोग परस्पर यही चर्चा करते घर से वायिस होते देखे गए--सही पति- 
भकता तो यही है। इसीको प्रपार कष्ट हुआ्ना है। उसके तो मानो, वह कुछ लगता 
ही नही था । वह तो अपने स्वार्थ की पतिभकक्‍ता थी। किसी एक तत्त्वज्ञ ने यह भी 
कहा, उसका विवेक, उसकी साधना बहुत ऊंची है। उसने दर्शन और घर्म के 
अध्ययन से जीवन की नश्वरता का जो पाठ पढ़ा है, उसे जीवन में भी उतारा है। 
रोने-पीटनेवाली तो सहस्नों स्त्रिया मिलेगी, इस प्रकार की मर्म विद्‌ तो कोई बिरली 
ही मिलती है। आचार भिक्षु कहते हैं, यह लोक-दृष्टि और लोकोत्तर दृष्टि का 
भेद है।' 


धर्म के दो विभाग 


सुप्रसिद्ध गान्धीवादी विचारक श्री हरिभाऊ उपाध्याय लिखते हैं--भारतीय 
प्राचीन ग्रन्थों में घ्मं के दो विभाग माने गए हैं--मोक्ष धर्म और व्यवहार या 
संसार-धर्म । पारलौकिक, आध्यात्मिक या ईश्वर सम्बन्धी विभाग को मोक्ष-धर्म 
झौर समाज-व्यवस्था, समाजोन्नति सम्बन्धी सांसारिक विभाग को संसार-धर्म 
कहा गया है।' इसी विषय को स्पष्ट करते हुए वे आगे लिखते हैं---एक धर्म वह 
है, जो परम सत्य तक पहुचने का साधन है। जेसे--प्राणीमात्र के प्रति आत्म- 
भाव रखना, सबको अपने जैसा समभना, भ्रहिसा, ब्रह्मचयं, सत्य, अ्रपरिग्रह, 
अस्तैय, आदि का पालन करना । एक धर्म है, कतंव्य--जैसे माता-पिता की सेवा 
करना पुत्र का धर्म है। पड़ोसी की और दीन-दुःखियों की सहायता करनाया 
प्रतिज्ञापालन करना मनुष्य का धमं है।* 

जीवन का परम उद्देश्य सुख है। सुख को दो भागों में विभकत करते हुए वे 
कहते हैं--धन, वैभव, राज्य, पुत्र-सन्तति, कीति, मान-सम्मान, पद-अतिष्ठा आदि 
सुख शारीरिक, भौतिक, ऐहिक तथा मानसिक हैं । 

मुक्ति, ईश्वर-प्राप्ति, शान्ति, सुख, आनन्द, ज्ञान श्रादि सुख पारमाथिक या 





१. भिक्षुजतरसायन गीति २२ व भिक््रु दुष्टान्त सं० १३० 
२. स्वतन्त्रता की श्लोर १० २६३ 
३. स्वतन्त्रता की झोर पु० २६२ 


झहिसा विवेक 


ड्द 


श्राध्यात्मिक हैं ।* 


हेष और राय की परख 

चिन्तन के क्षेत्र में आचार भिक्षु की मान्यता जरा भी अपूर्व या अनघड़ नहीं 
है। भ्रतीत और वर्तमान के अनेकों विद्वानों एवं विचारकों ने उसी क्रम से सोचा, 
माना और लिखा है। श्राचार्य भिक्षु को इस यथार्थ और सर्वसम्मत जैसी मान्यता 
के निरूपण में अनेकों विरोध सहने पड़े । इसका कारण लोगों का साम्प्रदायिक 
अभिनिवेश था। भ्राचार्य भिक्षु की दृष्टि में राग को समभने की क्षमता थी । उन्होंने 
कहा--किसी व्यक्ति ने किसी एक बालक के शर में चपेटा मारा । देखनेवालों ने 
कहा---भले मानस ! यह क्या करते हो ? किसी एक व्यक्तित ने बालक के हाथ में 
मोदक या मूला दे दिया। देखनेवालों ने टोका नही, प्रत्युत वे खुश हुए । इस प्रकार 
देष को परखना बहुत सहज है, पर राग की यथार्थता को परख लेना कठिन है। 

गृहस्थ सव कुछ झ्राध्यात्मिक ही करे और समाजोपयोगी या लौकिक कार्य 
करे ही नहीं, यह आचार्य भिक्षु का आग्रह नहीं था। उनका कथन था, व्णिग 
प्रपनी दुकान पर बैठकर नामे और जमा का हिसाब वराबर नही समभेगा प्रौर 
नही रखेगा तो उसकी दुकान नहीं चलेगी। जीवन भी एक व्यापार है। उससमें 
हरएक व्यक्ति के पास विवेक-चक्षु होना चाहिए कि वह लौकिक और नोकोत्त र 
के संतुलन व वेषम्य को सम भकर भ्रपने प्रापकों सम्भालता रहे । 


एक सन्‍्तुलित जीवन-दर्शन 
तर्क श्र चिन्तन के राजपथ पर 


महाशास्ता गौतम ने कहा--मझिक्षओ, मैं जो कुछ कहता हूं, वह परम्परागत 
है इसलिए सच मत मानना, लौकिक न्याय है ऐसा मातकर सच मत मानना 
सुन्दर लगता है ऐसा मानकर सच मत मानना, तुम्हारी श्रद्धा का पोषक है इस- 
लिए सच मत मानना, हमारे शास्ता का कहा हुआ है यह मानकर सच मत मानता, 
किन्त्‌ तुम्हारा हृदय और मस्तिष्क जिस बात को विवेकपूर्वक ग्रहण करते हों उसे 
ही सत्य मानना ।* ;। 

हक कालिदास ने कहा--सब कुछ प्राचीन ही यथार्थ नही है। न सब- 

छतवीन ही यथार्थ है। विज्ञज रीक्षा- ॥ 

3ज नवीन ही यथार्थ है। विशेजन अपने परीक्षा-बल से यथार्थ को ग्रहण करते है । 


१. स्वतन्त्रता क॑ श्रोर १० २६४ पर किए गए विवेचन से 
३. प्ंगुत्तर तिकाय-_कालाम सुत्त 


झहिसा-पंवेक्षण ७६ 


अ्श्ञजन ही केवल इतर विद्वासों के अनुयायी होते हैं ।* 
वर्तमान युग का एक स्वस्थ विचारक इस बात को और भी बलपूर्वक कहेगा- 
यथार्थंता की ग्रन्तिम कसौटी हमारा अपना विवेक ही हो सकता है। 


विवेचन की परिपाटी 


शास्त्रों ने अमुक विषय में क्या कहा, दूसरे विचारक और विद्वान्‌ इस विषय 
में कया कह रहे हैं,विवेचन की इस परिपाटी को मान्यता इसलिए दी जाती है कि वह 
हमारे नए चिन्तन की प्रेरक भूमिका बनती है | यदि ऐसा न होता तो एक पचवर्षीय 
बालक भी किसी विषय पर इतना ही प्रशस्त सोच लेता, जितना कि एक पारंगत 
पण्डित। पर ऐसा इसलिए नहीं होता कि उस बालक के मस्तिष्क में तत्सम्बन्धी 
अध्ययन की वह भूमिका नहीं है, जिस पर वह झ्रपना नया चिन्तन पअ्रंकुरित कर 
सके । वरंमान पीढ़ी यदि ग्रतीत की पीढ़ियों से कुछ भी नहीं लेती होती तो ज्ञान- 
विकास की दृष्टि से प्राकततन और चिरन्तन पीढ़ी में ज्ञान-विकास की कोई तरतमता « 
ही नहीं बनती । स्वतन्त्र श्रौर तकं-प्रधान चिन्तन का श्रर्थ सिमिट कर केवल 
इतना ही रह जाता है--जिस विषय में अब तक जितना सोचा जा चुका है, उसके 
साथ अपनी बुद्धि का नवीन मेल वह और बिठा दे। भ्राधुनिक विज्ञान भी इसी 
क्रम से विकसित होता रहा है। न्‍्यूटन और गेलेलियो की ज्ञान-भूमि पर खड़े 
होकर ही आईस्टीन ने अपनी बुद्धि-संयोजन से विश्वमान्य सापेक्षवाद को जन्म 
दिया है। यह ठीक है, स्वस्थ सिद्धान्त निकेवल वही है, जो बिता किसी पर- 
आ्रालम्बन के श्रपने बूते पर खड़ा रह सके; उतना ही सत्य यह है--दो विचार 
पारस्परिक सगति पाकर और अधिक प्रभावशाली बन जाते हैं। दीप वह है, जो 
अपनी वर्ती और तेल के सहारे पर जलता है और प्रकाश देता है। किसी विशेष 
हेतु से यदि इधर-उधर बिखरे दीपों को कोई सावधान व्यक्ति एक ही श्रालय 
विशेष में संजोकर रख दे तो क्या वह आलय झ्धिकाधिक नहीं जगमगा उठेगा । 

प्रस्तुत ग्रन्थ में ग्रब तक हम उन शास्त्राधार और व्यक्ति बेशिष्ट्य के दृष्टि- 
कोणों से शोध करते रहे हैं। प्रव हमें इसी विषय को निरपेक्ष चिन्तन की कसौटी 
प्र कसना है। 


जीवन : सराय का बसेरा 
कुछ एक विचारक कहते हैं, जीवन को लौकिक और लोकोत्तर श्रादि भागों 





१. पुराणमित्येव ते साधु सर्थ, न चापि काठ्यं नवसित्यवश्वम्‌ । 
सन्त: परीक्षयान्यतरद्‌ भजन्ते, सूढ़ः परप्रत्ययनेयब॒द्धि: ॥ 


भ्रहिसा विवेक 


१ 


में विभक्त करना उचित नहीं । जीवन के मूल में नाना आपेक्षाएं शाश्वत हैं ही । 

जीवनगत समीक्षा में उन्हें भुलाया नहीं जा सकता । प्रमाणवार्तिक ग्रन्थ की यह 
उक्ति यथार्थ है--यदिदं स्वयंमर्थानां रोचते तत्र के वयम्‌*--यदि सापेक्ष स्थिति 
स्वय पदार्थों को प्रभीष्ट है वो हम उन्हे निरपेक्ष स्थिति में बताने वाले कौन ? 
भारतीय दर्शन की यह सुस्थिर मान्यता है--मनुष्य-जीवन एक सराय का बसेरा 
है। उसका परम लक्ष्य तो चौरासी लक्ष जीवयोनि के चक्र से मुक्त होकर तिर्वाण 
प्राप्त करता है । मंजिल और सराय एक नहीं हो सकते। पथिक को दोनों की 
भ्रपेक्षाएं समझकर बरतना होगा । सराय मे ठहरा पथिक दिनों और पहरों की 
झ्रवधि के लिए एकत्रित जन-समुदाय का एक अंग होगा। वहां की व्यवस्था का 
वह पूर्ण पालक होगा | एकत्रित लोगों से भाईचारा निभाएगा । वहा की व्यवस्था 
को और अधिक सुन्दर बनाने का प्रयत्न करेगा । एक विवेकशील बटोही अपने इन 
कर्तव्यों से चकेगा नही । साथ-साथ अपने आ्रापको वहा वह इतना भी समर्पित नहीं 
कर देगा कि उसकी मजिल जहां-की-तहां धरी रह जाए। प्रपनी शक्ति और अपनी 
सम्पत्ति का सस्तुलित उपयोग वह अपने सराय के बसेरे को सुविधापूर्ण बनाने के 
लिए करेगा । शेष शक्ति व सम्पत्ति को मजिल तक पहुचने के लिए बचा रखेगा । 
पशिक का यह मान लेना भ्रम ही होगा कि मेरी प्रन्तिम मजिल यह सराय ही है, 
और मुभे यहा को सुख-सुविधा के लिए ही न्‍्योछावर हो जाना है । 
नये जीवन-दर्शन का ज्वलच्त प्रइन 

युग बदला है। स्थितिया बदली है । मनुष्य के विश्वास बदले है। परिणाम- 
स्वरूप समाज व्यवस्था भी नई करवटे ले रही है। जीवन के नये मुल्य स्थापित 
किए जा रहे है। भारतवप॑ निकट भूत में स्व॒तन्त्र हुआ है। जीवन की नूतन 
व्यवस्थाप्रों की ओर अग्रसर हो रहा है । भारतीय जनता के सामने नये जीवन- 
दर्शन की सृष्टि का ज्वलन्त प्रदन है । ऐसे सामुदायिक श्रौर समताप्रधान समाज- 
दर्शन भी इस थरुग के आकष्षक बन रहे है, जिनमें साधन की हैयोपादेयता पर कोई 
विचार नहीं है ।साध्य ही जहा केवल भ्राखों से दिखनेवाला पाथिव जगत है। 
श्रात्मा और चैतन्य दो विरोधी जड़ों के गृणा[त्मक परिवर्तन के परिणाम हैं ।* 
भारतीय मानस वैतन की शाइवतता का विश्वास नहीं खो सकता | जक्षितिज 

के उस श्रोर को भूलाकर न ही वह इस छोटे-से घेरे में चेतन की भ्रथ से इति मान 
सकता है। क्षण स्थायी वर्तमान के लिए अनन्त भविष्य को भुला देना, वह बराबर 

_घाटे का सौदा समझेगा | साथ-साथ उस दूरवर्ती विश्व की चिन्ता में इस प्रत्यक्ष 

१. धर्मकोति रचित प्रमाणवातिक २-२०६ 
२. विशेष विवेचन के लिए देखें--जेन दर्शन भौर भराधुनिक विज्ञान 
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विश्व के लिए वह निताम्त निष्किय और श्रपेक्षाशील होकर बैठे, यह भी विचारकता 
नही होगी । प्रध्यात्मपरायण जनता के लिए ऐसे जीवन-दर्शन की अ्नपेक्षा है, 
जिसमें वर्तमान श्र भविष्य में एक के लिए दूसरे का विघटन न हो | प्रत्युत दोनों 
पक्षों को श्रालोकित करनेवाला वह जीवन-दर्शन देहली दीपक' हो । वह जीवन- 
दर्शन सामुदायिक हो या विकेन्द्रित; उसका मूल भ्रात्मवाद और भअ्रहिसा पर तो 
टिका ही होगा । 


समाज-धारण के श्राधार सूत्र 


अहिसा भौर धर्म श्रेयोमिगमन के हेतु हैं। हिसा और अधर्म श्रात्मा के अधो- 
गमन के हेतु हैं । इन दो पक्षों के बीच में समाज-व्यवस्था का प्रइदन है। समाज की 
वर्तमान अपेक्षात्रों को पूरा करने के लिए उसके स्वास्थ्य, भोग शौर शान्ति की 
अभिवुद्धि के लिए कुछ श्राचरण भ्रहिसा श्रौर धर्म के आध्यात्मिक क्षेत्र से श्रपनाये 
जाते हैं श्रौर कुछ भ्राचरण हिसा और अधर्म के अनाध्यात्मिक पक्ष से। उन 
समाज-सम्मत आच रणों को नीति कहा जाता है। समाज-शास्त्री उसे ही अपने 
समाज-शास्त्र का मेरुदण्ड मानकर चलते हैं । लोगों का पारस्परिक व्यवहार नैतिक 
हो, उनकी प्रवृत्तियों में संकीर्ण स्वार्थ न हो, उनके विचारों में विश्व-बन्धुत्व हो, 
वे सदाचारी हों, ये समाज-व्यवस्था को शान्‍्त और प्रसन्न बनाए रखने के वे सूत्र 
है जो आत्म-साधना के क्षेत्र से आए है और उन्हे श्राध्यात्मिक मान्यताझ्रों के साथ 
सामाजिक मान्यताएं भी मिली हैं। फसल उजड़ न जाए और लोगों को भूखों न मरना 
पड़े, इसलिए टिट्टियों को मारा जाता है। जन-जीवन की रक्षा के लिए हिख्र पशुओं 
झौर चोर-डाक्‌ श्रादि श्रसामाजिक तत्त्वों को दण्डित और पीड़ित किया जाता है, 
समय-समय पर उठने वाले ग्रातंक को दबाने के लिए आरक्षक गोली चलाते हैं, 
देश की सुरक्षा के लिए बड़ी-से-बड़ी सेना रखी जाती है, श्रावश्यकतावश वह 
सहसौ्रों शत्रुओं को मौत के घाट लंघाती है; ये वे व्यवस्थाएं हैं, जो हिसा और 
श्रधर्म के प्रनाध्यात्मिक क्षेत्र से आती हैं श्रौर समाज में मान्यताएं प्राप्त कर एक 
नीति का रूप लेती हैं। हिंसा और श्रहिसा के, धर्मं और अ्रधर्म के इस योग से एक 
समाज-व्यवस्था बनती है। समाज-व्यवस्था के इन हिंसापूर्ण व्यवहारों को चलाने 
में व्यक्ति निष्काम और भ्रनासक्त जितना भी रह सके, अच्छा है। पर इस निष्का- 
मता और श्रनासक्ति से हिंसा सिटकर भ्रहिसा नहीं बन जाती, प्रधमे मिटकर 
धर्म नहीं बन जाता । हिंसा में सवंभूत हित कभी नहीं निभ सकता। स्थावर या 
जंगम जिन जीवों को मरना पड़ रहा है, उन्होंते अपने प्राण समाज हित के लिए 
कब न्यौछावर किए थे। भले ही व्यवहार-संचालकों के मन में व्यक्तिगत स्वार्थ 
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की बात न हो, परन्तु किसी एक प्राणी को मारकर दूसरे को सुख-सुविधा पहुंचाने 
की बात प्रत्यक्ष स्वार्थपूर्ण ही है । श्रनासक्ति और निष्कामता का यथार्थ निर्वाह 
भी तथा प्रकार की हिंसाओं में बथार्थ रूप से नहीं हो सकता | कुछ को मारकर 
कुछ के संरक्षरण में रागात्मक कामना श्रौर श्रासक्ति तो है ही । न 

यह प्रइन तो उचित हो सकता है कि उक्त प्रकार की अनिवार्य हिसाग्ों के 
बिना समाज का धारण कैसे हो सकता है ? शासन-मुक्त समाज की परिकत्पना 
भी विकसित हुई है, जिसमें समाज-धारणा की बहुत सारी हिंसाएं विघटित हो 
जाती है। पर यह एक बहुत दूर की वात है। जन-जीवन के वर्तमान स्तर में जो 
हिसाए अपेक्षित है, समाज-गास्त्र की दृष्टि में उन्हे तो एक नीति का अग मानना 
ही पड़ता है। उस सामाजिक जीवन में हिंसा और अहिसा की तरह त्याग और 
भोग, प्रवृत्ति और तिवृत्ति, स्वार्थ और परमार्थ साथ-साथ चलते है। व्यक्ति अपने 
समाज और मोक्ष के उदृश्य युग्म को साधता भी जता है और एक के लिए दूसरे 
की स्वरूप-हानि भी नही करता । वह समाज में रहकर भी स्वतन्त्र रूप से मोक्षा- 
राधना करता है, पर उससे सामाजिक सहजीवन पे कोई विक्षोभ या विधटन नही 
आने देता | सामाजिक मर्याद!श्रों का वह इसलिए पालन करेगा कि उसने अपने 
आपको समाज का एक अ्रग माना है। वह हिसा परक और अहिसा परक सामा- 
जिक नियमनों का कर्तव्य-भाव से पालन करता ही रहेगा। कतंव्य-भावना से 
बह सेवा, परोपकार, दान, करुणा आदि के लौकिक और लोकोत्त र स्वरूप को 
यथावत्‌ समझता भी रहेगा और दोनों अपेक्षात्रों से सम्बद्ध होने के कारण उन्हे 
करता भी रहेगा। धर्म और समाज का यही सम्बन्ध यौक्तिक और यथार्थ लगता 
है। 
निरेतुक भय 

कुछ लोगों को भय है, समाज-धारण सम्बन्धी प्रवृत्ति-प्रधान कार्यो को धर्म 
के अन्तर्गत न रखने से लोग सामाजिक अपेक्षात्रों से विमुख हो जाएगे और समाज 
दिन प्रतिदिन विश्वेंखल और दू खमय बनता जाएगा । समाज सुत्री बने या नहीं, 
यह एक पृथक चिन्ता है श्रौर प्रवृत्ति जस्य कार्य अध्यात्म कोटि में आते हैं या नहीं 
यह एक पृथक्‌ प्रदन है । असाधन को साधन मानकर चलता उचित नहीं । धर्म यदि 
समाज की समस्त गअपेक्षाओं का पूरक साधन है ही नही तो उसे उस रूप में जोड़ लेना 
यथार्थ भी नहीं और श्रेयस्कर भी नही। भ्राख की दवा ग्राख में और जीभ की दवा 
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जीभ पर ही यथार्थ होती है।' लोग समाजोपयोगी कार्यों से विमुख हो जाएंगे, यह 
श्राशंका भी सगत नहीं है। जित देशों में घमं समाज-व्यवस्था का या परलोक- 
सिद्धि का अंग माना ही नहीं गया है, उन देशों में भी लोग कतेव्य-भावना से 
समाज हित के सभी काय॑ करते हैं भर वतमान भारतीयों से कहीं श्रधिक निष्ठा 


के साथ । 


सामाजिक परिणाम भी प्रसुन्दर 


सामाजिक अभिसिद्धियों के लिए भारतवर्ष में धर्म का उपयोग होता रहा 
है। निष्कर्ष रूप में इसके लौकिक परिणाम भी सुन्दर नहीं रहे हैं। हिन्दू धर्म में 
जन्म से लेकर मृत्यु पर्यन्त के समस्त क्रिया-कांडों को धर्म का भंग बना दिया गया। 
ग्राज उसका परिणाम यह है कि नाना रुढ़ियां, नाना अन्धविश्वास और नाना 
प्रसामाजिक प्रथाएं भी घर्मं के नाम पर पल रही है। देश, काल के अ्रनुसार लोग 
अपने जीवन-क्रम में थोड़ा भी परिवर्तन लाने के लिए उत्सुक नहीं देखे जाते । 

मानव जीवन व्यष्टिपरक से समष्टिपरक बना। परिवार, ग्राम, समाज आर 
देश बने | ग्रनाथ, भ्रगहीन व अ्रकमंण्य लोगों की संख्या बढी । हल निकाला गया- 
दान करो, गरीबों पर दया करो। परोपकार ही ग्रष्टादश पुराणों का सार है। यही 
सर्वोत्तम पुण्य कर्म है।' समाज में भीखमगी बढ़ी, अकमंण्यता बढी और उदरपूर्ति 
के ढोंग बढ़े । स्थिति यहां तक पहुंच गई, तथाखरूप प्रत्येक राष्ट्र के लिए भीख- 
मंगी एक ज्वलन्त समस्या बन गई। नाना नियमनों के निर्धारण में भी उसका 
नियमन दृष्कर हो रहा है । 


करुणा और सेवा 


करुणा का पूरक सेवा शब्द समाज में आया । उपकारक को अपना अ्रहं सम- 
भने का अवसर मिला । सेवा भावी संस्थाएं बनी। जीवन-दानी समाज-सेवक 
बने । वे जनता की शिक्षा, स्व[स्थ्य आदि से सम्बन्धित भ्रनिवायं भ्रपेक्षाओं के जुटाने 
में लगे । महात्मा ईसा ने कहा था, सुई की नोक से ऊंट निकल सकता है, पर धन- 





१. जीभ रो ओबद प्रांख्यां में घाल्यो, श्रांख्यां रो श्रोषद जोन में घाल्यो रे। 
तिण री पआंखई फूटी नें जोभई फाटी, दोनूंइ इन्द्री खोय चाल्यो रे॥ 
--अताव्रत चौपई गं।ति ४० गाया ४ 


३. भ्रष्टावश पुराणानां, सारं सारं समुद्धतम । 
परोपकार: पृण्याव, पापाय परपोड़नम ॥ 
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वान्‌ को स्वर्ग नहों मिल सकता । यहां दान, करुणा और सेवा के भ्रावरण में 
धनिकों को तीनों मंगल मिले । झरादि मंगल--समाज में प्रतिष्ठा, मध्य मंगल--- 
संग्रह और शोषण की अवधि का विस्तार हो जाना,श्रन्त मंगल--स्वर्ग में भी ऊंचा 
स्थान प्राप्त कर लेना । 


सेवा और दान की अपेक्षा नहीं 


दया, दान आदि के विचार सामाजिक श्रपेक्षाओं पर खड़े थे, पर आज के 
परिवर्तनशीन युग मे वे ग्रपेक्षाएं बदल चुकी है | पिछले युग ने दानियों को उच्चता 
की श्रनभूति से ऊपर उठने का विवेक दिया | दया, दान और परोपकार के बदले 
जन-जन का सेवक होकर रहने की बात कही। वर्तमान युग ने मनुष्य को वह बोध 
दिया है, जिसमे वह किसी के द्वारा सेवा लेकर उपक्ृत होने की बात से हीनता की 
अनुभूति करने लना है। समानता व स्वतस्त्रता को अ्रवता जन्मसिद्ध प्रधिकार 
मानने लगाहै। वह अपने जीवनयापन के लिए सेवा कराना और दान नहीं 
चाहता । वह अपने सामाजिक अधिकार की भूमि पर ही अपने जीवन की गाड़ी 
को खींचना चाहता है। जन-मानस की उद्दीप्त प्रेरणा ने सारा समाज-शास्त्र बदल 
डाला है।“कुछ प्रादमी सोचते हैं कि हमें श्रपने काम से इतनी अधिक झाय होनी 
चाहिए कि हम दान-धर्म, तीर्थ यात्रा ग्रादि प्रच्छी तरह कर सके । समय-समय पर 
ऋाह्मण भोज व जातीय भोज कराकर उसका पृष्य ले सके । यह समझ ठीक नहीं । 
अनुचित कार्य कर धन कमाना और उस घन से कुछ पुष्य प्राप्त करने की कोशिश 
करना वसा ही है, जैसा कीचड़ मे पाव रखकर पीछे उसे धोने की कोशिश करना | 
सात्विक ईमानदारी या मेहनत का काम करने वालो को दान-पृण्य ग्रादि की 
चिन्ता में तही पड़ना चाहिए। उनका काम ही यज्ञ रूप है।* हु 

महात्मा गांधी कहते है--विना प्रामाणिक परिश्रम के किसी भी चंगे मनुष्य 
को खाना देना मेरी प्रहिसा बर्दास्त नही कर सकती । अगर मेरा वश चले तो जहां 
मुफ्त खाना दिया जाता है, ऐसा प्रत्येक सदाब्नत या ग्रन्त-छत्र बन्द करा दूँ 

आचार्य विनोबा भावे कहते है--दुनिया में बिता शारीरिक श्रम के भिक्षा 
मांगने का श्रधिकार केवल सच्चे संस्यासी को है। सच्चे संन्यासी को जो ईइवर 
भक्ति के रंग में रंगा हुआ्रा है--ऐसे संन्‍्यासी को ही यह प्रधिकार है। क्योंकि 
ऊपर में देखने से यह भले ही मालूम पड़ता हो कि यह कुछ नहीं करता, पर श्रनेकों 
दूसरी बातों से वह सम्राज की सेवा करता है। ऐसे संन्यासी को छोड़कर किसी 
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को भ्रकर्मषण्य रहने का अधिकार नही है ।* 


ग्राधुनिक समाज-शास्त्र में 


आधुनिक समाज-शास्त्र मानता है--समाज-सेवा का अर्थ अ्जानतान्त्रिक 
समाज-व्यवस्था में मान्यता प्राप्त दान-पुण्य नही है। दान-प्रवृत्ति का आविर्भाव 
दया की भावना पर आधारित होता है श्ौर दया सर्वदा दुःखित झ्ौौर पीड़ित की 
सहानुभूति में पैदा होती है। जब मानव-बेदनाएं नष्ट हो जाएंगी, तब दया और 
दान के लिए कोई अवसर ही तही रहेगा। किन्तु ऐसा हो जाना श्रजानता न्त्रिक 
समाज-व्यवस्थाओं मे कभी सम्भव नही है। प्राचीन समाज-व्यवस्था मे जाति और 
वर्ग के भेद मूलभूत हैं। वहां निम्न बगे होता ही है श्नौर वही दया श्रौर दान का 
भाव जागृत करता है। उस समाज-व्यवस्था में दान एक अनिवार्य गुण हो जाता 
है और वह मनुष्य के दुःखों पर पलता हुमा बना ही रहना चाहता है। रामायण 
की एक घटना वस्तु-स्थिति पर बहुत ही सुन्दर प्रकाश डाल देती है। “राम लंका- 
विजय कर सीता को लेकर जब अयोध्या श्राए, तब एक विशेष समारोह भ्रायो - 
जित किया गया । राम ने एक-एक करके सभी बीरों को बुलाया और उन्हें यथो- 
चित रूप से सत्कृत किया । आश्चयं की बात यह रही कि राम ने सर्वोत्कृष्ट भक्त 
हनुमान को अपने सम्मुख नही बुलाया किसी सभासद के याद दिलाने पर राम 
मुस्कराये और हनुमान को बुलाया । सभी सभासदो की झाखें राम और हनुमान 
पर टिक गई। राम ने कहा--बोलो, क्या चाहते हो ? हनुमान बोले, बस यही 
कि सदा की भांति आपकी सेबा करता रहूं। राम बोले--हे हरि ! जो कुछ भी 
तेने मेरे लिए किया है, वह मेरे साथ ही समूल नष्ट हो जाने दे। जो व्यक्ति 
दूसरे का भला करना चाहता है, वह उसका दुःख चाहता है। 


दान-पुण्य और जनतन्त्र व्यवस्था 


८दान-पुण्य जनतन्त्र-व्यवस्था के प्रतिकूल है, क्योंकि वह दया पर आधारित 
है। दया के भाव तभी जागृत होते हैं, जबकि दूसरों को अपने से हीन या निम्न 
समझा जाता है। जनतन्त्र में कोई ऊंचा या नीचा नहीं होता । प्राचीन श्रजानता- 
न्त्रिक समाज-व्यवस्थाओ्ं में सम्पन्न लोगों को दरिद्र लोगों पर दया करना और 
अपनी कमाई में से थोड़ा-सा भाग उनके लिए रख लेना, सिखलाया जाता है, जबकि 
दयापात्र दरिद्र लोगों को दूसरे जन्म में सुखपूर्ण जीवन का आश्वासन दिया जाता 
है । आशीर्वाद प्राप्त वे हैं, जो कि यहां शोकग्रस्त हैं, क्‍योंकि वे भ्रग्रिम जन्म में 
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लाभान्वित किए जाने वाले हैं।' यहां जो भ्रन्तिम है, वह अगले जन्म में प्रथम 
होगा और यहां जो प्रथम है, वह वहां भ्रन्तिम होगा ।” प्राचीन समाज-ब्यवस्था 
जो कि समता और स्वतन्त्रता से रहित है, उसकी नीति और दर्शन के भ्रनुसार 
जो उपदेश दिया जाता है वह कोई समाज-सेवा नही है। जनतन्त्र मे प्रत्येक व्यक्ति 
सामाजिक मूल्यांकन में एक दूसरे के समान है, इसलिए कल्याण का अर्थ है-- 
सभी का समान मात्रा मे कल्याण । गलियों का स्वच्छ रहना स्वास्थ्य की सुरक्षा 
के लिए श्रावश्यक है तो सभी गलियों को स्वच्छ रखना होगा, न कि केवल उन 
गलियों को जिनमें नगरपालिका के सदस्य रहते है। यदि चिकित्सा निशुल्क है 
तो वह सभी के लिए निशुल्क है। 

“इस भावना को चरितार्थ करने के लिए विशेष सस्थानों की अपेक्षा है। 
दुनिया के कुछ विशेष भागों में तत्सम्बन्धी कुछ विशेष प्रयोग हुए है--स्व्रास्थ्य 
प्रवत्तियां इस प्रकार से चलाई गई है, जिनमें रोगी के प्रति दया, श्राभार या 
वेषम्य नहीं बरता जाता है । 


दान और मनुष्य का स्वाभिमान 


“दान एक ऐसी प्रवृत्तिहै, जो मनुष्य के स्वाभिमान को नीचा करती है। वह 
पराश्चितो की सख्या बढ़ाती है। हम देखते है--रास्तों पर भिखारी, ग्पांग, रोगी 
सहायता के लिए चिल्लाते है। उनमे से अधिकाश ऐसे लोग है, जो ढोंग रचकर 
दान प्राप्त करने में निष्णात हो चुके है। ऐसी स्थितियां उस समाज में बनती है, 
जिसमें दान को पुण्य माना जाता है और परिणामस्वरूप पराश्ितता को बढावा 
दिया जाता है। मान लिया जाए--हमारे समाज में हरेक व्यक्ति को जीवन- 
निर्वाह के लिए कमाना होता है, पराश्चितता मान्य नही है। समाज के सामूहिक 
प्रयतत से प्रत्येक व्यक्ति को कार्य और आजीविका मिल जाती है, तो वहां दान 
का क्या स्थान होगा ? यह क्यों ग्रावश्यक है, एक व्यक्ति दूसरे के पास दानार्थी 
हो ? इससे तो प्रसमानता पनपती है, जो कि जनतन्त्र को स्वीकार नहीं है। 


समाज-कल्याण का श्रर्थ 


“दान कष्टों का नाश नही करता । वह दुःखी को एक क्षणिक सन्तोष देता 
है । जनतान्त्रिक समाज के निर्माण मे हमें सामूहिक प्रयत्नों द्वारा कष्टों का समल 
झ्न्त करना है; क्योंकि यहां सबका सुख भ्रभौष्ट है। इसलिए सबका प्रयत्न भी 
श्रपेक्षित है। सब लोगों के सुख-निर्माण में सब लोगों ने भाग लिया; भ्रतः कोई 
किसी का प्रहसानमन्द नहीं है। इस प्रकार मानव का व्यक्तित्व सुरक्षित है। 


अ्रहिसा-पर्यवेक्षण ८७ 


मनुष्य का स्वाभिभाव उस समाज में सुरक्षित नहीं रह सकता, जिस समाज में 
दान ((ध479) अनुकस्पा (2077795$8707) श्र दया ((7707255) का 
ऊंचा मूल्य माना गया है। मनुष्य का स्वाभिमान केवल उस समाज में सुरक्षित 
रह सकता है, जहां मनुष्य की ग्रावश्यकताओं की पूर्ति सामूहिक श्र सहयौगिक 
प्रयत्नों द्वारा ही होती है। सहयोग ही ऐसे समाज का आधार है श्रौर उस जन- 
तन्त्र में यही सर्वोत्कृष्ट गुण है। 

इस प्रकार जनतनत्र मे समाज-कल्याण का अथ होता है-बिना किसी ग्राभार, 
दया, अ्रनुकम्पा और ऐसे किसी शास्त्रोवत पृण्य के सामुदायिक प्रयत्नों द्वारा 
सामुदायिक कल्याण ।* 


समाजोपयोगिता और श्रध्यात्म 


दान, दया और सेवा आदि समाजोपयोगी है, केवल इसीलिए इन्हे धर्म और 
अध्यात्म की कोटि मे ले लेना लोक-वंचना है। करुणा प्रधान होने से ये समस्त 
व्यवहार आध्यात्मिक है, इसलिए इन्हे समाज में अ्धिक-से-प्र धिक फलाया जाए, 
यह दृष्टि भी सदोष है । वर्तमान समाज-व्यवस्था एक वर्ग को दूसरे वर्ग के लिए 
व एक व्यक्ति को दूसरे व्यक्ति के लिए आभारी और अधीन बनाकर नहीं छोड 
देना चाहती । हीनता और उच्चता के पोषक समस्त व्यवहारों को वह समूल मिटा 
देना चाहती है। अध्यात्म का स्वरूप व्यापक है। सामाजिक लोगों को उसका पाठ 
देने में यह भ्रवश्य देखना होता है, अमुक पहल आ्राध्यात्मिक होते हुए भी नितानन्‍्त 
समाज-विरोधी तो नही है । पिता के प्रति पुत्र का मोह और पुत्र के प्रति पिता 
का मोह अनाध्यात्मिक तो है ही, पर पुत्र-पालन व पितृ-सेवा मत करो, यह उप- 
देश तो किसी घर्म या सम्प्रदाय ने जोरों से नहीं उठाया है, इसीलिए न कि उक्त 
व्यवहार वर्तेमान परिवार-व्यवस्था के मेरुदण्ड है। सुदूर भविष्य मे यदि समाज 
किसी ऐसी व्यवस्था को अपना ले, जिसमें पारिवारिकता अपेक्षित न हो तो 
अध्यत्मवादियों के लिए भी दुढ़तापूर्वंक यह कहने का समुचित अ्रवसर बन जाएगा 
कि पितृ-राग औौर सन्तति-राग मिटा ही देता चाहिए। 


धर्मोपदेशकों की जागरूकता 


धम यद्यपि व्यक्ति को समस्त राग-बन्धनों से मुक्त कर मोक्ष तक पहुंचा देना 
चाहता है, पर मेघ शील धर्म-प्रवरतेंक और धर्मोपदेशक समाज और मोक्ष के सम्बन्धी 
में सदा जागरूक रहे हे। भगवान महावीर ने धर्म का आगार-धर्म और अ्तगा र- 
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धर्म, इन दो भागों में उपदेश किया है। अनगार-धर्म अध्यात्म साधता की परा- 
काष्ठा का जीवन है। वह साधना मुख्यतः व्यक्तिगत है। कुछ ही व्यक्ति समाज 
से पृथक्‌ रहकर अपने ध्येय में लीन होते हैं। उनकी माधुकरी जीवन-चर्या समाज 
में कोई अ्रसन्तुलन या विक्षोभ पैदा नहीं करती। भगवान्‌ महावीर ने तो इस 
व्यक्तिगत साधना को सामाजिक रूप दिया। साधु प्ररण्यवासी होकर सर्वथा 
समाज निरपेक्ष नही होते । वे समाज के बीच में रहकर अपने झ्राचरणों व उपदेशों 
से समाज को लाभान्वित करते है। समाज से बहुत अल्प लेते हैं और उसे बहुत 
अधिक देते हैं । झागार-धर्म गृहस्थों का है। उनका द्वादश बत रूप धर्म जितना 
आ्राध्यात्मिक है, उतना समाजोपयोगी भी । इस प्रकार धर्म समाज से पृथक होकर 
भी उसकी सद्व्यवस्था में एक झ्राधारभूत नीति का रूप ले लेता है। नीति के रूप 
में मान्यता प्राप्त हिसाएं ऋ्मश' मिटती जाएं और ग्रहिसा अधिकाधिक विकास 
पाती रहे, यही समाज और धर्म के सन्‍्तुलित जीवन-दर्शन का एक स्वरूप है। 


रक्षा और उसका विवेक 


रक्षा शब्द अधिकांशत: प्राण-रक्षा के प्र्थ में प्रचलित हो चला है। जीवन 
भौर मरण संसारी आत्मा के सहज स्वभाव है। जीणं वर्त्रों का परित्याग कर मनुष्य 
नवीन वस्त्र धारण करता है, आत्मा उसी प्रकार जीर्ण शरीर को छोड़कर नवीन 
गति में नवीन शरीर धारण करती है ।* भारतीय दर्शन मे जीवन और मरण का 
यह लेखा-जोखा है। आत्मा अ्विनाशी है। उसी के ऊर्ध्व संचरण की चिन्ता यहां 
प्रमुख है। कसाई बकरे को मारने जा रहा है। दर्शक के हृदय मे बकरे के प्रति 
करुणा उत्पन्त होती है। वह करुणा राधक दर्शक ग्राततायी को मार-पीटकर या प्रलो- 
भन आदि देकर बकरे को छुडाता है ग्रौर समभता है, मैंने अपनी करुणा का 
निर्वाह किया है। तत्त्व-दृष्टि में वह यथाथ करुणा या अनुकम्पा नही है, मार-पीट, 
बलात्कार है। आचार्य भिक्षु के शब्दों में--एक को चपेटा मार 
पुचरकारना स्पष्ट रूप से राग और द्वेष है।* घनादि दे 
तो क्या लौकिक 


ना और एक को 
कर बकरे को बचाना अध्यात्म 





न्याय भी नही है। कसाई का हृदय तो बदलता नही, प्रत्युत वह 
६: बासांसि जीर्णानि यथा विहाय, नवानि गह्लाति नरोप्पराणि ॥ 


-“गौता भ्रध्याय २ इलोक २२ 
२. एकण रे देरे चपेटो, एकण रो दे उपद्रब सेटी । 


ए तो राग ट्वेष नो चालो, दशवेकालिक संभालो ॥ 
“भनृरस्पा चोपई गीति २ गाथा १७ 
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एक के बदले दो बकरों को खरीदने भ्रौर मारने का द्रन्जाम हो जाता है। 


दया का आध्यात्मिक और लौकिक स्वरूप 


दया के आध्यात्मिक स्वरूप को समझना तो कठिन है ही, स्वंसाधारण के 
लिए उसके लौकिक स्वरूप को समभ लेना भी सहज नहीं है। महात्मा गांधी कहा 
करते थे--बहुत-से लोग चीटियों को आटा डालकर सन्‍्तोष मानते हैं। ऐसा 
मालूम होता है, मानो आजकल की जीव-दया में जान ही नहीं रही । धर्म के नाम 
पर अ्रधर्म चल रहा है, पाखण्ड फल रहा है ।* 

प्राण-रक्षा के सम्बन्ध में महात्मा गांधी ने साधन-शुद्धि पर बहुत बल दिया 
है। वे कहते हैं--यह तो कहीं नहीं लिखा कि भ्रहिसावादी किसी आदमी को मार 
डाले। उसका रास्ता तो सीधा है। एक को बचाने के लिए वह दूसरे की हत्या 
नहीं कर सकता। उसका पुरुषार्थ श्रौर कर्तव्य तो केवल विनम्रता के साथ सम- 
भाने-बु भाने में है ।* 

एक व्यक्षित दूसरे व्यक्ति की पीठ में छुरा भोंक रहा है, ऐसे प्रसंग पर महात्मा 
गांधी कहते हैं, “तो कया हमें भी श्रपराधी की पीठ में छुरा निकालकर भोंक 
देना चाहिए ? मैं समभता हूं यह रास्ता भी गलत होगा। हमारे लिए एकमात्र 
ठीक रास्ता यही होगा कि दुष्टता करने वाले से कहें कि वह निर्दोष रक्त से हाथ 
ते रंगे और यदि ऐसा करते समय हम स्वय उसके कोप-भाजन बन जाएं तो हमें 
उसका स्वागत करना चाहिए ।/? 


साध्य और साधन का विचार 


यहां साधन का विचार है, पर जिस व्यक्ति को बचाया जा रहा है, उस साध्य 
का नहीं । भ्राचाय भिक्षु के मन्तव्यानुसार उस प्राण-रक्षा को परम विशुद्ध और 
आध्यात्मिक रखने के लिए रक्षणीय पात्र का भी विवेक परम अपेक्षित होता है। 
जिसे हम बचा रहे हैं, वह संयति है या असंयत्ति, ब्रती है या अक्नती, त्यागी है या 
भोगी इन तथ्यों के आ्राधार से ही की गई प्राण-रक्षा की लौकिकता झौर लोकोत्त रता 
आंकी जा सकती है। दान देते समय दाता झौर देय वस्तु की विशुद्धता भी जिस 
प्रकार श्रपेक्षित है उसी प्रकार पात्र की विशुद्धता भी। प्राण-रक्षा के सम्बन्ध में 
रक्षक की अभिप्राय-शुद्धता व साधन की अ्रहिसात्मकता जिस प्रकार अपेक्षित है,उसी 
१. हरिजन बन्धु ता० २९-५-४३ 
२. हिन्द स्वराज्य पु० ७६ 
३. हिस्वुस्तान देनिक 
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प्रकार रक्षित पात्र की संगमशीलता भी | गृहस्थ का झरीर भ्रधिकरण अर्थात्‌ 
जंगरम, स्थावर प्राणियों के विनाश का शस्त्र है।' उसका सरक्षण या पोषण ग्रध्यात्म- 
गत कैसे हो सकता है ? गृहस्थ के जीवन मे त्याग की अनिवायता नहीं, भोग तो 
ग्रवश्यम्भावी है ही । श्रसंयत प्राणी के सरक्षण में योग देना अग्रतयम में ही योग 
देना है। 

महात्मा गांधी कहते है--जो मनुष्य वन्दूक धारण करता है और जो उसकी 
सहायता करता है, दोनों मे अहिसा की दृष्टि से कोई भेद नही दिखाई पड़ता । 
जो झादमी डाकुशं की टोली में उसकी ग्रावश्यक सेवा करने, उसका भार उठाने, 
जब वह डाका डालता है, तब उसकी चौकीदारी करने, जब वह घायल हो तो 
उसकी सेवा करने का काम करता है, वह उस डकती के लिए उतना ही जिम्मेदार 
है जितना कि खुद वह डाकू । इस दृष्टि से जो मनुष्य युद्ध में घायलों की सेवा 
करता है, वह युद्ध के दोषों से मुक्त नहीं रह सकता।* महात्मा गांधी का यह 
चिन्तन एक स्थूल घटना पर अभिव्यक्रत हुआ है, इसलिए सहजतया बुद्धिगम्य 
होता है। झ्ाचाय भिक्षु का मन्तव्य जीवन-व्यवहार की सूक्ष्मता में प्रकट हुग्रा है, 
ग्रतः सर्वसाधा रण के लिए सहजगम्य नहीं होता । परन्तु प्रसयमी पुरुष के जीने में 
योगभूत होता और किसी डाकू या सैनिक के कार्य में योगभूत होता चिन्तन की 
एक ही दिशा के उदाहरण हैं । 


दो मर्यादाएं 


साधारण दृष्टि में यह अवश्य आता है, आचाये भिक्षु की करुणाधारा मानो 
चलते-चलते रुक ही गई हो । उसके व्यापक प्रसार के लिए कोई विस्तृत अवकाश 
नही रह गया है। प्राण-रक्षा भ्रहिसात्मक साधनों से हो, सयति पुरुष की हो; ये दो 
ऐसी संकीर्ण मर्यादाएं हैं, जिनके बीच से इने-गिने लोग ही गुजर सकते हैं । परन्त 
आचार भिक्षु की दया झौर अनुकम्पा अपनी परम विशुद्धि के साथ ही सहसा एक 
१. सूत्र भगवतों ने वि, सप्तम सतके भेव। 
प्रथम उद्देशा नें विष, दालयो श्री जिनदेव॥ 
सामायक मांहें कहो, भावक नी संपेख। 
झातम ते भ्रघिकरण इम, प्रगट पाठ में लेख ७ 
इस्त्र जे षट्काय नो, अ्रधिकरण कहिवाय। 
तसु तीखो कीषां छुतां, धर्म पृष्य किम थाय ॥ 
-अश्नोत्तर तत्त्व बोध श्र० २६, बहा ६७-६६ 
२. गांबीजी, खण्ड दश, आहिसा प्रथम भाग पृ० ४ 
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ऐसा मार्ग पकड़ लेती है, जो पूर्ण यौवितक, पूर्ण यथार्थ श्रौर सर्वाधिक व्यापक है। 
उनका मन्तव्य है--एक श्रादमी चोरी कर रहा है, बलात्कार कर रहा है या ग्रन्य 
कोई दुराचरण कर रहा है; सही करुणा तो उस व्यक्ति की पतनोन्‍्मुखता के प्रति 
होनी चाहिए। उसकी दुवृ त्ति से श्राक्रान्त होने वाला व्यक्ति तो सहजतया ही 
बच जाता है, जबकि हम उस दुराचारी की आत्मा को उस झ्रात्म-हनन से बचा 
लेते है। कसाई बकरे को मारता है। बकरे का प्राण-घात होता है, पर आत्म-पतन 
नहीं । वह यहां से मरकर और किसी श्रेष्ठ योनि को भी प्राप्त कर सकता है। 
पर बधिक का अ्रधोगमन तो निश्चित है ही। इस स्थिति में हमारा प्रथम करुणा- 
पात्र तो बधक ही होना चाहिए। वधक को पापाचरण से बचा लेने में बध्य का 
बच जाना तो सहज है ही । इस करुणा में बध्य का हित विघटित नहीं होवा और 
बधक की करुणा हो जाती है। जन-संस्कार सर्वथा इसके विपरीत चल रहा है। 
बचा्रो ग्रौर रक्षा करो' का ही उद्घोष सर्वोपरि हो रहा है। बधक की करुणा से 
मत मारो' का उद्घोष प्रस्फुटित होता है। 'बचाभो' की अपेक्षा 'मत मारो” की 
बात अभ्रधिक यौक्तिक और व्यापक है। “'बचाश्रो' को ध्येय मानने में, 'मारते 
रहो' का भी परोक्ष रूप से स्वीकार होता है। इससे प्राणी-बध परम्परा मिटती 
नहीं। समाज में दो वर्ग हो जाते है, एक मारनेवाला, दूसरा बचानेवाला। 'मत 
मारो' के उद्घोष को व्यापक करने में समस्या का अन्त निकट होता है । 


तीन दृष्टान्त 


ग्रहिसा और धर्म व्यक्ति को पापाचा रण से बचाने में सफल होते हैं। ग्राचार्य 

श्री भिक्षु के तीन दृष्टान्त इस विषय में बहुत यथाथ है।"* 
१. एक दुकान के एक भाग में साधुजन ठहरे हुए थे। रात्रि के निस्तब्ध 
अन्धकार में चोर प्राए । धनवान की तिजोरियों पर छापा मारा। चुपचाप धन 
निकालकर चलने लगे । साधुओं की नींद टूटी । देखा, चोर घन लिए जा रहे हैं । 
साधु दरवाजे पर भ्रा खड़े हुए। चोर भी सकपकाए, पर देखा सन्त पुरुष है, इनसे 
हमें कष्ट नहीं होना है। साधुझों ने उपदेश देना प्रारम्भ किया। उनकी वाणी 
श्ौर व्यक्तित्व से प्रभावित चोर बिना कुछ आगा-पीछा सोचे उपदेश श्रवण में 
लीन हो गए | समय की बात थी | तीर खाली नहीं गया । धन की नश्व रता, पर- 
पीड़न के दुःखावह परिणामों को सुनकर वे चोर सज्जन हो गए। भविष्य में कभी 
चौयें कम॑ करने का ब्रत ले लिया । सबेरा होते-होते घनवान्‌ श्रपत्ती दुकान पर 
पहुंचा । सारा हाल देखकर प्रवाक्‌ रह गया। चोरों ने कहा--सेठजी, डरने की 


१. अनुकम्पा गोति ५ गाथा १-१० 


&र्‌ झहिसा विवेक 


बात नहीं है। साधुजी ने हमें प्रौर आपको; दोनों को बचा लिया है, आपकी घन- 
क्षति बची है श्रौर हमारा आत्म-पतन बचा है। सेठ साधुजनों के चरणों में गिर 
पड़ा भौर अश्रपनी हांदिक कतज्ञताएं व्यक्त करने लगा । 

यहां साधुओं की प्रवृत्ति से दो परिणास निष्पल्त हुए हैं--चोरों की आत्मा 
वापाचरण से बची है श्रौर सेठ का धन चोरी होने से बचा है। धर्म क्या है, पहला 
परिणाम या दूसरा ? 

२. एक कसाई कुछ बकरों को साथ लिए कसाईखाने की श्रोर जा रहा था। 
संयोगवश साधुप्रो से साक्षात्कार हो गया। साधुओं ने उपदेश दिया--तुम्हारा 
प्राण-वियोजन तुम्हें जैसा लगता है, इन बकरों को भी अपना प्राण-वियोजन वैसा 
ही लगता है। क्यों इस तृच्छु जीवन के लिए निरपराध प्राणियों की हत्या से श्रपने 
हाथ रगते हो । और भी तो अनेकों झ्राजीविकाएं हुआ करती हैं। कसाई को बात 
लग गई। जीवन-भर के लिए तथारूप निर्मम हत्या का प्रत्याख्यान कर लिया। 

यहां भी कसाई की श्रात्मा पापाचरण से बची और बकरे अपने प्राण-वियोजन 
से। 

साधारणतया लोग कहेंगे, चोरों श्रौर कसाई की आत्मा बची, वह भी धर्म 
और घन और बकरे सुरक्षित रहे यह भी धर्म । इस लोकमत को ञ्यथार्थ प्रमाणित 
करने के लिए तीसरा उदाहरण दिया गया है । 

३. राजमार्ग पर अ्रवस्थित किसी एक दुकान पर साथु ठहरे थे। रात्रि के 
सन्‍नाटे में कुछ लोग उन्मत्त गति से चले जा रहे थे। साधुमों ने समझ लिया, 
वेश्यागामी लोग हैं। श्रकस्मात्‌ उनकी दृष्टि भी उन पर पड़ी। सबने प्रणाम 
किया । साधुओं ने अवसर पाकर वर्तालाप प्रारम्भ कर दिया | बात वही निकली 
जो साधुझों की कल्पना में थी। धर्मोपदेश लगा। सबकी आंखें खुल गईं । भ्रपने 
प्रति ग्लानि हुई। सदा के लिए व्यभिचार का परित्याग कर लिया। प्रतीक्षा में 
बेठी हुई वेश्या ऊब गई । वह उनके रास्ते पर चल पड़ी । जहां सब लोग थे, वहां 
पहुच गई। उसके प्रेमी प्रणबद्ध हो चुके थे। उसे ग्रत्यन्त निराशा हुई। साधुप्रों 
पर और गपने प्रेमियों पर भल्लाती हुई पास के एक कुएं में जा गिरी । 

यहां भी साधुग्नों के उपक्रम से दो फलित निकले। विषयी लोगों की आत्मा 

उन्नत हुई और प्रेमिका कुएं में जा गिरी। धन का बच जाना और बकरे का बच 
जाना यदि धर्म है तो प्रेमिका का मर जाना क्‍या साधुओ्रों के लिए पाप-बन्ध का 
हेतु होगा ? सारांश; चोर कसाई और व्यभिचारी लोगों का आत्म-उत्थान धर्म 
है। शैष परिणाम उपदेश प्रवृत्ति के श्रवान्तर फलित रूप हैं। उनसे उपदेशक 
पृण्यभाक्‌ या पापभाक्‌ नहीं बनता । 


अहिसा-पर्यवेक्षण ६३ 


साधुपों की प्रवृत्ति पापोन्मुख व्यक्तियों को इस भवसिन्‍्धु से तारने की थी, 
न कि घनादि बचाने की या वेश्या को मारने की। जीवों का सहज जीना और 
मरता दया या हिंसा नही है। मारने की प्रवृत्ति से व्यक्ति हिसक होता है श्रौर 
नही मारने की प्रवृत्ति से दयाशील । कोई आम, नी म झ्ादि वृक्षों को काट गिराने 
का त्याग ले लेता है, यह धर्म है, पर वे वृक्ष खड़े रह जाते हैं, वह्‌ धर्म नहीं है ।* 
कोई लड्ड, घेवर झादि खाने का त्याग ले लेता है, यह संयम है, धर्म है, पर वे 
मिष्टान्न बचे रहे, वह धर्म नहीं है।* 

आचाय॑ श्री भिक्षु के हृदय में लोक-अज्ञान के प्रति एक व्यथा थी। उनका 
कहना था--दया-दया सभी कहते हैं और दयाधर्म उत्तम भी है, पर मोक्षोन्मुख 
बे ही लोग हैं, जिन्होने दया के हादे को पा लिया है।” प्ननुकम्पा के नाम में ही 
केवल नहीं भटक जाना चाहिए, उसकी अन्‍्तद छिट से परीक्षा करनी चाहिए ।* 


गाय और भेस का भी दूध होता है और आक व थोहर का भी । आक और थोहर .. 


के दूध को पीने से मृत्यु ही होती है। इसी प्रकार सावद्य ग्रनुकम्पा कर्म-बन्ध का 
कारण ही होता है।* 


१. जीव जीबे ते दया नहीं, मरे ते हो हिंसा मत जाण। 
सारण बाला ने हिसा कही, नहीं मारे हो ते दया गणलाण 0 
--प्रनुकम्पा चोपई गीति ५ गाथा ११ 
२. निम्ब पम्बादिक विरष नो, किण हो किधो हो वाढ़ण रो नेम । 
इब्रित घटी तिण जीव तणी, वक्ष उभो हो तिणरो धर्म केम | 
--अनुकम्पा चोपई, गोति ५ गाया १२ 
३. लाडू घेवर श्रादि पकवान नें, खाणा छोड़या हो भ्रातम झ्राणी तिण ठाय । 
वेराय बढ़चो तिण जीब रे, लाड रह्मयो हो तिण रो धर्म न थाय।॥! 
--प्रनुकम्पा घोौपई गीति ५ ग्राथा १४ 
४. दया-दया सहु को कहे दया धर्म छ ठीक। 


दया ओोलख नें पालसी त्पांरे मृगत नजोक || 
--अनुकम्पा चोपई गीति ८ दृह्ा १ 


४. भोलेई भत भूलज्यों श्रनुकस्पा रे मास। 
कोजो भ्रस्तर पारखा ज्यूं सीफे भ्रातम काम ॥। 
---भनुकस्पा चोपई गीति १ दृह्ा ४ 
६. गाय मेंस झाक थोहर नो ए च्यारूई दूध । 


तिम प्नुकम्पा जाणजो राखे मन में सूध ५ 
-अनुकम्पा चौपई गोति १ दुह् २ 


मा भ्रहिसा विवेक 


खल्प हिंसा और अनल्‍प रक्षा 


मिश्र धर्म का विचार 


श्रहिसा के क्षेत्र में मिश्र-धर्म का विचार भी बहुत, चिन्तनीय है। सामाजिक 
मनुष्य की अनगिन प्रवृत्तियां तो ऐसी ही हैं, जिनमें हिसा भी है और लोकोपकार 
भी । ऐसी प्रवृत्तियां सामान्य विचारक के मन में सहसा भ्रम पैदा कर देती है। 
उन्हें धर्म-कार्य कहने में अहिसा का सिद्धान्त टूटता है और पाप-कार्य कहने में 
करुणा और लोकोपकार का सिद्धान्त । जो लोग यह कहने के लिए तत्पर नहीं 
होते थे कि थोडी हिसा में यद्वि अधिक लोगों का लाभ है तो वह पुण्य-कार्य ही है, 
उन्होने ऐसी प्रवृत्तियों को मिश्रधर्म के नाम से कहा। किसी क्षधातुर व्यवित को 
मूला खिला देने मे वनस्पति के जीवों की हिंसा हुई, वह पाप है और व्यक्तित को 
सुख मिला, वह धर्म है।' कूप और वापी के निर्माण में पृथ्वी, जल आदि के जीवों 
की हिंसा है और तृषातुर लोगों को जल-पान से युख मिला, वह धर्म है।* 

देखने में पह विचार कितना ही सगत लगे, पर अहिसा के चिन्तन में अधिक 
स्थायी नही हो सकता । सिद्धान्त वह है, जो आदि से अच्त तक खरा उतरे | मूला 
खिलाने और कुआ-बाबड़ी बताने के उदाहरण को यदि हम अन्य उदाहरणों के 
साथ परखे तो उसकी ग्रयथार्थता स्वय स्पष्ट हो जाती है । 

१. सौ व्यक्तियों को मुला, गाजर आदि खिलाकर बचाया । 

२. सौ व्यक्तियों को सचित्त (सजीव) पानी पिलाकर बचाया । 

३. सी व्यक्तियों को अग्नि-ताप देकर बचाया । 

४, सौ व्यक्तियों को हुबका पिलाकर बचाया । 

५. सो व्यक्तियों को पशु-मांस खिलाकर बचाया । 

६. सौ व्यक्तियों को पशुओं के मृत कलेवर खिलाकर बचाया ) 

७. सो व्यक्तियों को भमाई” करके अर्थात्‌ रक्‍्तौषधि के उपचार विशेष से 

बचाया ।* 





७----+++-+-.--- 


१. पाप लागो सूलां तणो, धर्म हुओ हो खाधां बचीया एह्‌। 
“अनुकम्पा चोपई गीति ७ गाथा १ 
२. फहे कुवा बाच खणाबविया, हिसा हुई हो तिणरा लागा कर्म । 
लोक पोये कुसले रह्या, साता पांसी हो तिणरो हुवा धर्म ॥ 


“पअ्रनुकम्पा चोपई गोति ७ गए० २ 
ई- झनुक्षम्पा चौपई गीत ७ गाया ५-१० 


अहिसा-पर्य वेक्षण ; ह्ध्रू 


हिसा की उन्मुक्तता 


अल्प हिंसा और अधिक रक्षा के विचार को यहां हिचकना पड़ता है। उक्त 
सभी कार्यों में घमे कहने का साहस नहीं हो सकता । एक मनृष्य को मारकर उसके 
रक्‍त-दान से सौ मनुष्यों को बचा लेने की बात अहिसा और धर्म के क्षेत्र में तो 
लेशतो भी नहीं भ्रा सकती । साध्य की विस्तृतता में यदि साधन को नगण्य और 
गौण न बनाते हैं तो जीवन-व्यवहार के कुछ एक प्रसंग उलभन भरे मालूम पड़ने 
लगते है, पर साध्य की विस्तृतता में साधन शुद्धि की वात को एक ओर छोड देने 
में तो अहिसा का कोई स्वरूप ही नहीं टिकता । समाज में प्रयोजन-सिद्धि के लिए 
हिंसा मुक्त होकर खेलेगी श्र उसके साथ असत्य और असदाचार भी आचार्य 
श्री भिक्ष कहते है--कुछ जीवों की हिसाकर कुछ जीवों को बचाने में यदि पाप 
अल्प और धर्म अ्रधिक है, तब तो हिसा की तरह समग्र प्रकार के पाप कार्य भी इस 
धर्म के साधन रूप हो जाएगे ।* कोई असत्य बोलकर जीव बचाएगा तो कोई चोरी 
करके । कोई श्रब्रह्म चर्य-सेवन से जीव बचाएगा तो कोई धनादि के प्रलोभन से ।* 
दो वेश्याएं कसाईखाने पर गई | वहां होनेवाला जीव-संहार देखा । एक ने अपना 
समस्त गहना देकर सहस्र जीव बचाए। दूसरी ने अपना शील खोकर सहस्र जीव 
बचाए। अहिसावादी और हृदय-परिवर्तत में विश्वास रखनेवाला साधननिष्ठ 
व्यक्ति यहा क्‍या कहेगा ? भ्रल्प हिंसा और अनलल्‍्प रक्षा के विचार से तो सिह और 
कसाई जैसे हिंसकों को जहा देखे वही मारे, यह कोई बड़ा धर्म हो जाएगा।* 


१. जो हिसा करे जीव राखीयां, तिणमें होसो हो धर्म नें पाप दोय । 
तो इम श्रठारेद् जांणजो, ए चरचा में हो बिरलो समझे कोय ॥ 


--प्रनुकम्पा चौपई गीति ७ गाथा २३ 
२. जीव मारे भुठ बोल नें, चोरों करने हो पर जीव बचाय ! 
वले करे श्रकायं एहबा, मरता राश्या हो महथुनत सेवाय॥॥ 
--पभ्रनुकम्पा घोपई गीति ७ गाथा २१ 
हे. दोय वेस्पा कसाइवार्ड गड, करता देख्या हो णीवां रा संघार। 
दोनूं जण्यां मतो करी, मरता राख्या हो जीव एक हजार॥ 
एकण गेंहणो देद ब्राषणों, तिण छोड़ाया हो जीव एक हजार। 
दूजी छोड़ाया इण विघे, एकां दोयां हो चौथो झ्राश्नव सेवार ॥। 
--अनुकम्पा चोपई गौति ७ गाथा ५१-५२ 


हद झ्रहिसा विवेक 


श्राचार्श प्रमृतचन्द्र कहतेहैं-:इस एक ही जीव को मारते से बहुत जीवों की 
रक्षा होती है, ऐसा मानकर हिंसक जीवों की भी हिंसा नहीं करनी चाहिए ? 
श्र न बहुत जीवों के घाती ये जीव जीते रहेगे तो अधिक पाप उपाजंन करेंगे इस 
प्रकार की दया करके हिसक जीवों को मारना चाहिए। 

महात्मा गांधी ने भी ऐसे प्रश्नों पर सोचा है| वे कहते हैं--मे रा कोई भाई 
गोह॒त्या पर उतारू हो जाए तो मुझ्के क्या करना चाहिए ? मैं उसे मार डालू या 
उसके पैर पकड़कर उसे ऐसा न करने की प्रार्थना करूं। अगर आप कहें कि मुर्भे 
पिछला तरीका प्रस्तियार करना चाहिए तो फिर अपने मुसलमान भाई के साथ 
भी मुर्क इसी तरह पेश आना चाहिए। 


सांप ओर पड़ोसी 
एक बार महात्मा गांधी से यह पूछा गया--आदमी प्रपनी प्राण-रक्षा के लिए 
सपे आदि हिंख्र प्राणियों को मारे, यह हिंसा हो सकती है, पर जो मनुष्य अनेक 
मूल्यवान्‌ प्राणियों को बचाने के लिए सर्प आदि को मारे तो वह हिंसा नहीं मानी 
जानी चाहिए। क्योकि यदि उसे हम नही मारते है तो वह अनेकानेक प्राणियों के 
प्राण लेता ही रहता है। 
महात्माजी ने इसके उत्तर में कहा--यह दलील सदोष है कि यदि मैं किसी 
विषले सांप को नहीं मारूगा तो वह जरूर ही ग्ननेक भ्रादमियों और स्त्रियों की 
जान का ग्राहक होगा । यह मेरे कर्तव्य का अंग नही कि मैं तमाम विषेले जन्तुओं को 
दृढ़-दूंढ़कर मारता फिलूँ। और न मुभे यह मान लेने की जरूरत है कि मुझे मिलने- 
वाले विपले सांप को यदि मै नही मारूगा तो वह किसी राहगीर को जरूर ही 
डस लेगा। उस सांप और मेरे पड़ोसी के बीच मुझे न्‍्यायकर्ता नहीं बन जाना 
चाहिए। यदि मै अपने पडोसियों के साथ वसा ही सलूक करू , ज॑से सलूक की झ्ाशा 
१. कोइ नाहर कसाइ मारनें, सरता रास्यां हो घणा जीव श्रनेक। 
जो गिणें दोयां नें सारिषा, त्यांरी बिवड़ो हो सर धा बात ववेक ॥। 
“+अनुकम्पा चौपई गीति ७ गाथा २७ 
२. रक्षा भवति बहुनामेकस्पेवास्थ जीवहरणेन | 
इति मत्वा कत्तेश्यंन हिंसा हिलसत्वानाम्‌ 
बहुसत्त्वधातिनो$पी जीवन्त उपार्ज यन्ति गुरुपापम्‌। 
इत्यनुकम्पां कृत्वा न हिसनीया: शरीरिणो हिल्ला: ॥ 
३. हिन्द स्व॒राजयप्‌ ० ७६ 


भाहिया-पर्यवेक्षण ६७ 


मैं उनसे करता हूं। यदि मैं उनकी किसी ऐसे बड़े खतरे में वहीं डालता, जिससे मैं हूं, 
तो मैं सम झूंबा कि मैंते अपने पड़ोसियों के ग्रति झ्पने कतंव्य को पूरा कर लिया। 
इसलिए जैक्षा अक्सर किया जाता है, मैं उस सांप को अपने पड़ोसी के हाते मैं नहीं 
छोड़ गा । अधिक-से-पअधिक यह मैं कर सकता हूं कि सांप को जितना एक तरफ 
छोड़ा जा सके उतना छोड़कर अपने पड़ोसियों को इस बात की सूचना कर दूं। मैं 
जानता हूँ कि इससे मेरे पड़ोसियों को न तो कोई आराम मिलेगा न रक्षा ही। पर 
हम तो मृत्यु के मुह में खड़े रहकर सत्य की राह ढूंढ रहे हैं।"* 


इन्द्रियवाद को मान्यता 


हिंसा और भअ्रहिसा के बीच में इन्द्रियवाद को भी लोगों ने एक मानदण्ड माल 
लिया है । एकेन्द्रिय श्रादि जीवों की पंचेन्द्रिय जीवों की रक्षा और भोगोपभोग के 
लिए की जानेवाली हिंसा श्रहिसा ही हैं; क्योंकि पंचेन्द्रिय जीव अधिक पुण्यशील 
और सृष्टि के ऊंचे प्राणीहोते हैं । अहिसा के विवेक में यह विचार नितान्त मिथ्यात्व ., 
पूर्ण है। एक श्रोर प्राणीमात्र की समानता का यथाथ्थे श्राद्श और दूसरी श्रोर 
इन्द्रियाधिक्य का यह भेद-निरूपण किसी प्रकार संगति नहीं पा सकते। अहिसा 
सर्वभूत कल्याणकारी है। उसके साम्राज्य में प्राणीमात्र समान हैं। स्थावर औौर 
जंगम, सूक्ष्म भौर बादर, एकेन्द्रिय और भ्रधिकेन्द्रिय की उच्चावचता वहां मान्य 
नहीं है। मनुष्य सब प्राणियों में श्रेष्ठ है, यह विचार भी लोकमत का विषय बन 
गया है। मनुष्य की श्रेष्ठता इतर प्राणियों के वीच विभिन्‍न भअपेक्षाश्रों से ही है,परन्तु 
जीवमात्र की जिजीविषा अश्रपना स्वतन्त्र मूल्य रखती है; वहां एक के लिए दूसरे 
का बंध मान्य नहीं हो सकता । अन्य प्राणियों की अपेक्षा में जिस प्रकार मनुष्य 
श्रेष्ठ है, उसी प्रकार मनुष्यों में भी अनेकों निकृष्ट और अनेकों श्रेष्ठत र और श्रेष्ठ- 
तम हैं। इन्द्रियवाद की तरह यहां भी एक के बध श्र एक की रक्षा में यह तरतम- 
बाद मान्य करना होगा । ऊंचे लोगों के लिए निम्न लोगों की हिसा भी भहिसा बन 
जाएगी । बहुत बार दो में एक के बध की श्रतिवायेता उपस्थित होने पर एक का 


१. मांधीजी, खण्ड १० प्रहिसा---भाग है पृ० ६४-८६ 
२. केद कहे म्हें हणां एकद्री, पंचेंद्रो जोबां रे तांइ जो। 
एकेंद्री सार पंचेंद्री पोच्यां, धर्म घणों तिण मांहि जी ॥ 
एकेंद्री थी पंचेंद्री नां, सोटा घणा पुत्र भारो जी। 
एक्ंड्री सार पंचेंद्री पोष्यां म्हांने पाप न लागे लिगारो जी ॥। 
--पअ्रनुकम्पा चोपई गीति £ गाया १६-२० 
३. झहिसा सब्बभूयजेमंकरों 


हद अहिसा विवेक 


बध स्वीकार किए बिता लोक-व्यवहार नहीं चलता । गर्भिणी स्‍त्री और गर्भ में एक 
की मृत्यु अनिवाय होने पर डाक्टर और घर के लोग गर्भिणी की रक्षा को प्राथ- 
मिकता देते हैं। यह लोक नीति है। गर्भस्थ प्राणी अल्प वयस्क और अजनबी है। 
गर्भिणी परिवार की एक चिरन्तन सदस्या है । उसके रहते दूसरी सन्‍्तान होने की 
भी ग्राशा है, पर यह विचार अध्यात्म और अ्रहिसा का अंग तो नहीं बन सकता । 
यही लोक-नीति मनुष्य और इतर प्राणियों के बीच में बरती जाती है। अग्नि, 
पानी, वनस्पति आदि के स्थावर प्राणियों की हिसा कर गाय, भेस, घोड़ा आदि 
पशुओं को पाला जाता है झौर मनुष्य की अपेक्षा पशु-बध को कतंव्य कहा जाता 
है। प्रहिसा में छोटे और बड़े का भेद नहीं होता और जहां इन्द्रिय, उपयोगिता 
ग्रादि के भेद है, वहां अ्रहिसा टिक नही सकती । 


अ्रहिसक का उद्देश्य 

अहिसक का उद्देश्य तो हिसा से सर्वेथा मुक्त होने का है, पर अपनी साधना- 
वस्था में विभिन्‍न टह्साश्रों में से वह कुछ हिसाड्रों का चुनाव करता है। अध्यात्म 
वह है, जो उसमे अहिसा का विकास हुआ है। हिंसामात्र मनुष्य की दुरबंलता है। 
गांधीजी ने अपने शब्दों में कहा है---हिसा के बिना कोई देहधारी प्राणी जी तहीं 
सकता। जीने की इच्छा छूटती ही नहीं है। अनशन करके छूटने की इच्छा मन को 
नही है। देह अनशन करे और मन अनशन न करे तो यह अ्रनशन दम्भ में खपेगा 
झ्रौर झ्रात्मा को अधिक बन्धन मे डालेगा। ऐसी दयावनी स्थिति में जीने की इच्छा 
रखता हुआ्ला जीव भला क्या करे ? कंसी और कितनी हिंसा अनिवार्य गिने ? 
समाज ने कितनी ही“हिंसाश्रो को झनिवार्य गिनकर व्यक्ति की विचार करने के 
भार से मुक्त किया | तो भी प्रत्येक जिज्ञासु के लिए अपना क्षेत्र जानकर उसे नित्य 
छोटा करने का प्रयत्न तो करना वाकी रहा ही है।' 


मिश्र धर्म पर दो श्रौर उदाहरण 


मिश्र धर्ं पर आचार्य भिक्षु ने सिह और कसाई के अतिरिक्त दो उदाहरण 
और दिए । भयंकर सपप है, चूहों को खाता है, मनुष्यों को डसता है, बहुत सारे 
पक्षियों के घोंसले उजाड़ देता है, किसी व्यक्ति ने ज्ियमाण जीवों की अनुकम्पा 
कर सपं को मार डाला । क्या यह भी मिश्र धर्म होगा ?* 


१. गांधीजी, खण्ड १० अ्रहिसा--भाग १ पृ० १०६ 
२. तीजो दृष्टान्त स्वामों दियो रे, उरपुर एक श्रजोगो । 
घ॒णा ऊंवरां रा गबका करे रे, मनुष्य पहुंचाव॑ परलोको । 


भ्रहिसा-पर्यवेक्षण । ६6 


कोई पुरुष भयंकर जंगलों में भ्राग लगा देता है, गांव-नगरों को उजाड़ देता 
है, प्रनेकानेक जीवों के प्राण लेता है, किसी ने यह सोचकर कि इस एक दुष्ट को 
मार देने से सबका बचाव होगा, उसे श्रचानक मार डाला। यदि मिश्र धर्म का 
सिद्धान्त यथार्थ है तो इस नर-ह॒त्या को भी धर्म व पुण्य का हेतु मानना होगा ।* 


साधारण जोव-जन्तु ओर मनुष्य का भरण-पोषण 


आचार भिक्षु से किसी ने पूछा, साधारण जीव-जन्तु तो मनुष्य के भरण- 
पोषण के लिए ही सरजे गए हैं, इन्हें मारने में क्या दोष ? आचार्य भिक्षु ने कहा, 
इसका ग्रर्थ है--तुम भी किसी शेर के खाने के लिए बनाए गए हो । ऐसा मौका 
झा पडने पर तुम कोई प्रतिकार नहीं करोगे ? बिना किसी ननुनच के सिंह के मुह 
में चले जाओोगे ? 

व्यक्ति--ऐसा तो मैं नहीं करूंगा । 

आचाये भिक्ष--कक्‍यों ? 

व्यक्ति--मुझे मरने का भय लगता है। 

आचार्य भिक्षु--सभी जीवों को अपने जैसा ही समक। मरना कोई नहीं 


सन्‌ष्य मार परलोक पहुंचावे, घणा पंठ्यां ना भ्रण्डा पिण खा्वे । 
सर्प घणा जीवां सताबे, उत्कृष्ट धूमप्रभा लग जावे जी ॥॥ 
किण ही बिचार इसो कियो रे, सर्प घणा ने सताव। 
एक सपप सारधां थकां रे, जोब घणा सुख पाजे क्र 
जीव घणा सुख पा सुनाणी, अ्रनुकम्पा बहु जीवारी जाणी । 
सपं मार बचाया बहुप्राणी, लाय बुकायां कहे मिश्र वाणी । 
--भिक्षुजस रसायन गीतिका २० गाया ७-८ 
१. चोथो दृष्टांत स्वामी दियो रे, कोई पुरुष नो एहवो श्राचारो। 
बाप मु्यां पहली कह्मो रे, काल करंतां तिणवारो॥ 
काल करता सृत कहो थो बाणों,सुखे तुम्हारा निसरो प्राणे। 
थांलारे भ्टव्यादिक बालस्यूं जाणो, घणा ग्राम नगर कर स्यू घमसाणो जी । 
मनुष्य ढांढा घणा मारस्प्‌ रे, बाप ने एहवो सुणायों । 
पिता पहुंतो परलोक में रे, पछे करवा लागो सहु तायो ॥ 
करवा लागो छे जीवां रो घमासाणो, किणहिक मन में बिचारधो जाणो। 
एक मारधां स्‌ बच बहू प्राणो, इस चिन्तव ते पुरुष ने मारधों प्रवाणों जी ॥ 
“-भिक्षुजसरसायन गीतिका २० गाथा ६-१० 


१6७० अहिसा विवेके 
चाहता ।* 

इसी प्रकार के एक प्रश्न पर गांधीजी लिखते हैं--मुझे यह दलील नास्तिक- 
सी प्रतीत होती है कि परमात्मा ने कुछ प्राणियों को इसलिए बनाया है कि 
मनष्य सहज आनन्द के लिए या अपने शरीर के पोषण के लिए उन्हें मारता रहे, 
जो निशचय ही किसी क्षण नष्ट होने को है ।* 
हिसा के बिना धर्म नहीं होता ? 

प्राचाय भिक्षु के पास लोक विचित्र प्रश्न घड़कर लाते। वे भी उनका घड़ा- 
घड़ाया उत्तर देते । किसी एक व्यक्ति ने कहा, हिंसा किए बिना धर्म भी नहीं बन 
पड़ता। मान लीजिए--दो श्रावक थे। एक को अग्नि समा रम्भ का त्याग था,दूसरे 
को नही। दोनों ने चने खरीदे । एक ने उन्हे भूनकर भूगड़े बना लिए । एक के पास 
यों ही रखे थे। भिक्षार्थ भ्रमण करते हुए साधु श्राएं। जिसके पास भूगड़े थे, उसे 
सुपात्र दान का योग मिला और तीत् हुप॑ से उसने तीर्थकर गोज्र बाघा । जिसके 
पास कच्चे चने थे, वह यों ही देखता रहा। इसलिए यह सत्य है कि धर्म की 
निष्पत्ति में कुछ-न-कुछ हिसा अपेक्षित होगी ही झौर वह धर्म हेतु हो जाने के कारण 
धर्म ही मानी जाएगी । 

श्राचाय॑ भिक्षु ने तत्काल उत्तर दिया--मान लो, दो श्रावक थे । एक ते सदा 
के लिए ब्रह्मचयं ब्रत स्वीकार कर लिया, दूसरा यों ही रहा । भ्रत्रह्मचर्य के सेवन से 
उसके पाच पत्र उत्पन्त हुए । साधु गाव में आए । उपदेश सुनकर दो बड़े पुत्रों को 
वेराश्य हुआ | पिता ने सहर्प उन्हे संयम-ग्रहण की आज्ञा दी। उस हष में उसने 
तीर्थंकर गोत्र बांधा । यहां अ्रन्रह्मचये भी धर्म का कारण बना। यदि हिंसा धर्म 
होगी ती पब्रह्मचर्य भी धर्म होगा श्र निष्कर्ष रूप भे ब्र हाचारी की अपेक्षा भोगी 
व सन्तानोत्पादक पुरुष श्रेष्ठ होगा ; क्या इस बात को कोई भी विचारक 
मातेगा ? * 


राजाज्ञा और अहिंसा 


अमारोपड्ह' 


राजा भपने राज्य में 'प्रमारीपड़ह' बजवाता है प्र्थात्‌ घोषणा करवाता है--- 
राज्य में कोई पशु-अच मत करो । इस घोषणा का उल्लंघन करनेवाला सजा पाता 


१. भिक्‍्लु दृष्टान्त सं० २३६ 


२. गांधोजी, खण्ड १० श्रहिसा--भाग १ प० ८६ 
३. भिक्‍खु दृष्टान्त सं० २१० 
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है। बह प्रथा भारतवर्ष में बहुत प्राचीन काल से रही है। यवन सम्राटों के इतिहास 
में भी धर्माचार्यों की प्रेरणाश्रों से ऐसी राजाज्ञात्रों का | उल्लेख मिलता है। राजा 
श्रेणिक के द्वारा अमारीपड़ह' बजवाने का उल्लेख जैन ग्रागमों में आता है।'* 
झ्राजकल भी भारतवर्ष में मोबध को श्रपराध घोषित करने का बुहत्‌ आन्दोलन 
चल रहा है। ऐसी राजाज्ञाएं अहिसा की कोटि में झा जाती हैं प्रथवा ये केवल 
लोकनीति का श्रृंग बनकर ही रह जाती हैं; यह एक जिज्ञासाओं को उभारने वाला 
विषय है । 

अहिसा व्यक्तित की भावनाओं से अ्रस्फुटित होती है। वहां विवशताएं लेश- 
तोषि नहीं टिक सकतीं । राजाज्ञा बल-प्रयोग का एक ज्वलन्त अंग है। बल-प्रयोग 
में न अहिंसा है, न धर्म है। आचाय॑ भिक्षु कहते हैं--कोई व्यक्ति मूला, गाजर 
ग्रादि अनन्तकायिक वनस्पति खा रहा है, सचित्त जल पी रहा है, कोई दूसरा 
व्यक्ति आया और उसने ये सारी वस्तुएं उससे छीन लीं। बिना मन के कराये गए 
त्याग, धर्म और अ्रहिसा के अन्तगंत नही आते । भोगातुर व्यक्तियों के भोग-लाभ 
में अन्तराय देने से महामोहनीय कर्म का बन्ध होता है। यह दश्शाश्रुतस्कन्ध में स्पष्ट 
बताया है। 

महात्मा गांधी कहते हैं--मछली खानेवाले को जबरदस्ती मछली खाने से 
रोकने में बहुत ज्यादा हिसाहै। जबदेस्ती करनेवाला घोर हिंसा करता है। 
बलातूकार ग्रमानुषी कम है ।* 


रेबती श्लोर मांस-भक्षण 


राजाज्ञा के भंग में दंड का भय है। जहां भय होता है, वहां अहिसा नहीं 
होती । वह स्फटिक की तरह पवित्र होती है। वह लोभ, ईर्ष्या, कालुष्य आदि 
किसी दुर्गुण के साथ नहीं ठहरती । वह स्वयं अभय है श्रौर दूसरो के लिए भ्रभय 
है। श्रेणिक राजा की अ्रमारी घोषणा में महाशतक श्रावक की मदविह्वला पत्नी 
रेवती ने छद्य-रोति से अपने ही गोवगे से प्रतिदिन दो-दो बछड़े मरवाए श्रौर उतका 


१. उपासकवशांगसू त्र श्र० ८, प्रइनव्याकरणसत्र 
२. मूला गाजर ने काचो पाणी, कोई जोरो दावे ले खोसी रे । 
जे कोई वस्त छोड़ावे बिता सन, इण विध धर्म न होसी रे ॥ 
भोगोना कोई भोगज रूंथे, बले पाड़े श्रन्तरायो रे। 
सहामोहणी कर्मज बान्धे दसाश्॒तखंध मांहि बतायो रे ॥ 
-“मैताब्त ढाल १ गाथा ३३-३४ 
३. हिन्दुस्तान 
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मांस खाया ।' राज-भय से यदि वह ऐसा न भी करती तो क्या वह श्रहिसा का 
पालन करती ? कायिक हिंसा भले ही त हो, मन से तो वह घोर हिंसा करती ही 
होती । उस राजकीय नियन्त्रण में रहकर भी व्यक्ति स्वयं के प्राचरण में प्रहिसा 
की परिणति कर सकता है, यदि उसका विवेक प्रबुद्ध हो; वह उस नियन्त्रण को 
विवशता से ग्रहण नही करता | वह तो एक स्थूल निमित्त मात्र रह जाती है। वह 
प्रपनी भ्रहिंसा-निप्ठा से और अपने जागृत विवेक से श्रहिसा का पालन करता है। 
उसके हृदय मे विवशता जैसी कोई अनुभूति ही नहीं होती, परन्तु राज्य-बल 
अर्थात्‌ सैनिक बल पर आधारित आदेश आ्रादेष्टा को अहिसक नहीं होने देता, भले 
ही उसके राज्यांकुश के कारण कितने ही जीव बच गए हों। अ्रमारी घोषणा, 
गोबध-निर्षध भ्रादि लोक-नी ति के विषय है। जैसे बच्चे को डरा-धमकाकर भी क, 
ख सिखलाया जाता है और उसके भविष्य को सुधारा जाता है, इसी प्रकार ऐसे 
अधिनियमों से भविष्य मे हिसा के संस्कार घटे, यह सोचा जाता है। पिता अपने 
पुत्र को मार-पीटकर भी और बन्धन में डालकर भी धूम्रपान, मद्यपान व वेश्या- 
गमन आ्रादि से बचाता है। वह अहिंसा का आचरण तो नही, पर लोक-तीति का 
ग्राचरण अवश्य कहा जा सकता है। अमारीपड़ह' का भी समाज में यही ओऔचित्य 
सोचा जा सकता है। 


सम्राट श्रशोक का शासन काल 


अ्रमारी घोषणा भी धर्म और अहिसा का श्रंग हो सकती है, यदि वह मात्र 
धम्म प्रेरणा ही हो। उसका स्वरूप श्रादेशात्मक न होकर उपदेशात्मक ही हो। 
सम्राट्‌ भ्रशोक के शासन में उपदेशात्मक और नियन्त्रणात्मक दोनों ही प्रकार 
काम में लिए जाते थे--विक्रमीय संवत्‌ पूर्व १८६ में उसने जीव-रक्षा के सम्बन्ध 
में बड़े-बड़े नियम बनाए। यदि किसी भी जाति या वर्ण का कोई भी मनुष्य इन 
नियमों को तोडता था तो उसे बड़ा कड़ा दण्ड दिया जाता था। कुल साम्राज्य में 
इन नियमों का प्रचार था। इन नियमों के अनुसार कई प्रकार के प्राणियों का बध 
बिल्कुल ही बन्द कर दिया गया था। जिन पशुझ्रों का मांस खाने के काम में श्राता 
था, उनका बध यद्यपि बिल्कुल तो बन्द नही किया गया तथापि उनके सम्बन्ध में 
बहुत कड़े-कड़े नियम बना दिये गए, जिससे प्राणियों का अन्धाधुन्ध बध होना 
रुक गया। साल में छप्पन दिन तो पशु-बध बिल्कुल ही मना था।'* 
सम्राट्‌ श्रशोक के एतद्विषयक अधिनियमों का एक ब्यौरा इस प्रकार है-- 





१. उपासकदशांगसृत्र भ्रध्ययन ८ 
२. भ्रशोक के धर्म-लेख पृ० ५१ 
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देवताओं के प्रिय प्रियदर्शी राजा ऐसा कहते है--राज्याभिषेक के छब्बीस वर्ष 
बाद मैंने इन प्राणियों को भ्रबध्य कर दिया है, जैसे सुक, सारीका, अ्रदण, चक्रवाक, 
हंस, नन्‍्दीमुख, गेलाट, जतुका (चमगीदड़ ), अम्बाकपीलिका, दुड़ि (कच्छुवी ), 
अनस्थिक मत्स्य, जीवंजीवक, गंगाकुक्कुटक, शकुल मत्स्य, कमठ, साही, पर्णशस, 
बारहसींगा, सांड, ग्रोकपिण्ड, मृग, सफेद कबूतर, गांव के कबूतर और अन्य सब 
प्रकार के चतुष्पद, जो न तो किसी प्रकार उपभोग में आते है और न खाए जाते है । 
गर्भिणी या दूध पिलाती हुई बकरी, भेड़ और झूकरी तथा उनके बच्चों को जो 
छः महीने तक के हों न मारना चाहिए। कुक्कुंट को बाधित नहीं करना चाहिए। 
जीव सहित तुषों को नहीं जलाना चाहिए। अनथ्थ के लिए या प्राणियों की हिंसा 
के लिए वन में श्राग न लगानी चाहिए। एक जीव को मार दूसरे जीव को न 
खिलाना चाहिए। तीनों चातुर्मासिक पूर्णिमाश्रों के दिन तथा प्रत्येक उपवास के 
दिन मछली न मारनी चाहिए। इन दिनों में हाथियों के वन में तथा तालाबों में 
कोई भी दूसरे प्रकार के प्राणी न मारे जाने चाहिए । प्रत्येक पक्ष की अ्रष्टमी, चतु- 
देशी, श्रमावस्या तथा पूणणिमा, पुष्य और पुनवंसु नक्षत्र के दिन और प्रत्येक चार- 
चार महीने के त्यौहारों के दिन बैल को तथा अन्य पशुश्रों को न दागता चाहिए।* 


राज्याधिकारियों का दोरा 


सम्राट श्रशोंक ने अ्रपने राज्याधिका रियों को भी प्रचार कार्य मे लगाया था । 
वह कहता है--मेरे राज्य मे सब जगह युक्त (साधारण कर्मचारी ), रज्जुक 
(भ्रायुक्त) और प्रादेशिक (प्रान्तीय अ्रधिकारी ) पांच-पांच वर्षो से धर्मानुशासन 
तथा भ्रन्य कार्यो के लिए, यह कहते हुए दौरा करे कि माता-पिता की सेवा करना 
तथा मित्र परिचित सजातीय ब्राह्मण व श्रमण को दान देना अच्छा है। जीव- 
हिसा न करना अच्छा है। कम खर्च करना और कम संचय करना भ्रच्छा है।* 

सम्राट अशोक के धर्म-प्रचार में राजनीति और धर्म का मिश्रण था। पंचम 
स्तम्भ लेख में बताए गए जीव-हिसा सम्बन्धी अधिनियमों से सम्राद की धर्मे- 
भावना का एक परिचय मिलता है, पर दण्ड-विधान के साथ करवाई गईं जीव- 
दया विशुद्ध अहिसा की कोटि में तो नहीं ञ्रा सकती । भ्राज की समाज-व्यवस्था 
में भी मद्यपान, पर-स्त्रीगमन, चोरी, कूठा तोल-माप, मिलावट, चोरबाजारी 
आदि को रोकने के नाना कानून हैं ही, पर उनका लागू होना राज-व्यवस्था का 
अंग है, न कि अध्यात्म का। पशुओं के प्रति करता न बरते जाने के झाज भी 


१. झशोक के धर्म-लेल (पंचम स्तम्भ लेख )प० ३४१-४६ 
२. अशोक के धर्म-लेख (तृतीय शिलालेख) प्‌ृ० १२२ 
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अनेकों कानून हैं। जहरों में सवारी झादि के संख्या-गरिमाण निश्चित हैं। सम्राट 
ग्रशोक ने भी ऐसा करके कोई अपूर्व काम किया हो, यह नहीं लगता । उसके 
शासन में राजनीति घौर धर्म कैसे मिले-जुने चलते थे, उसका एक उदाहरण चतुर्थ 
स्तम्भ लेख में मिलता है। सम्राट्‌ अशोक कहता है--आज से मेरी यह आज्ञा है 
कि का रागार में पड़े हुए जिन मनुष्यों को मृत्यु दण्ड निश्चित हो चुका है, उन्हें 
तीन दिन की मुहलत दी जाए। इस अवधि में जिन लोगों को बध का दण्ड मिला 
है, उनके जाति-कुटुम्व वाले उनके जीवन के लिए ध्यान करेंगे और अन्त तक ध्यान 
करते हुए परलोक के लिए दान देंगे तथा उपवास करेंगे। क्योंकि मेरी द्च्चा है 
कि कारागार मे रहने के समय भी दण्ड पाए हुए लोग परलोक का चिन्तन करें ।* 
यहां एक श्रोर मृत्यु दण्ड की चर्चा है और दूसरी ओर धर्माचरण की। भ्रशोक 
के मन में धर्म-विस्तार की उत्कट भावना थी, इसमें सन्देह नहीं। उसने अपने 
अ्रभिमत को आगे बढाने में कानून की श्रपेक्षा प्रचार का ही अधिक ग्राश्नय लिया 
था। राजनीति श्रौर धर्म के उस मिले-जुले रूप मे से 'नीर-क्षीर' का विवेक ही 
प्रध्यात्म और राजनीति का पृथक्करण कर सकता है। 


राजाप्रों का परम्परागत आचार 


श्रेणिक राजा ने अवध घोषणा को, यह शास्त्रों में उल्लिखित है, पर उस 
घोषणा का स्पष्ट रूप क्या था, यह नहीं । महाशतक की पत्नी रेवती ने जिस 
प्रच्छुन्त विधि से मांस प्राप्त किया, उसे देखते हुए राजपुरुष उस आज्ञा को बहुत 
ही कड़ाकड़ी से पलाते थे, ऐसा लगता है। उपासकदशांगसूत्र मे रेवती के प्रसंग 
विशेष से भ्रमारी घोषणा का उल्लेख सात्र किया गया है। इससे यह नही सिद्ध 
होता कि शास्त्रकारो का ध्येय उसकी इलाघा का रहा है। आचाय॑ श्री भिक्षु का 
अभिमत है, पुत्र-जन्मोत्सव व किसी विशेष प्रसग पर ऐसी घोषणाश्ों की परम्परा 
राजा बोगों में रही होगी । यह राजाग्रों का परम्परागत श्राचार ही हो सकता 
है। यदि यह धर्म का अंग होता तो वासुदेव, चक्रवर्ती आदि भी इस सहज सम्भव 
धर्म से वंचित क्यो रहते ? यदि बल-प्रयोग मे घर्म होता तो वे यही धर्माचरण 
कर अधिक-से-प्रधिक धर्मी बन जाते ।* 


१. भशोक के धर्मलेख (चतुर्थ स्तभ-लेख ) पृ० ३३६ 

२. भेणक राय फड़हो फेरावीयो, ए तो जाणों हो मोटा राजा री रीत। 
भगवेत न सरायो तेहनें, तो किस भाव हो तिणरी परतोत ॥ 
ए तो पृत्रादिक जायां परणीया, ओछवादिक हो श्रोरो सीतला जाण | 
एहबो कारण कोइ ऊपजे, श्रेणक राजा हो फेरी नगरी में श्राण ॥ 


अहिसा-पर्यवेक्षण १०५ 
गांधीजी और अहिंसा 
सत्याग्रह-विचार 


आचार्य भिक्षु से लगभग सवासौ वर्ष परचात्त्‌ महात्मा गांधी आए। अहिसा 
के इतिहास में उन्होंने भी कुछ नये अध्याय जोड़े | अहिंसा की उन्होंने एक व्यव- 
हारिक नीति के रूप में भी स्थापना की । सत्ता-परिवर्तन जैसे दुष्कर कार्य जो कि 
श्र तक युद्ध से ही सम्भव माने जाते थे, उन्होंने सत्याग्रह, श्रसहयोग आदि ग्रहिसा 
प्रधान प्रयत्नों में भी उनकी सम्भवता मानी । व्यवहार दशा में सत्याग्रह और भ्रसह- 
योग आन्दोलन भले ही अ्रहिसा जेसे न लगते हों, पर महात्मा गांधी का प्रयत्त 
उनको अधिकाधिक भरहिसात्मक बनाने का ही रहा है। उनका कहना था--अश्रग्नेज 
लोगों के प्रति हमारे मन में जब तक किचित्‌ भी कटुता और शेष है, तब तक 
हमारे ये प्रयत्न भ्रहिसात्मक नहीं कहे जा सकते। उनके सामने प्रश्न आया---क्या 
सत्याग्रही कतार बांधकर खड़े हो सकते है ? उन्होंने कहा--यह प्रइन ऐसे प्रसंग " 
पर पूछा जा रहा है, जहां कतार बांधकर खडे होने में प्रतिपक्षी के गमनागमन में 
एक श्रवरोध करने का लक्ष्य स्पष्ट प्रतीत होता है। इसलिए यह तरीका कदापि 
अहिसात्मक नहीं हो सकता।'* इस प्रकार अनेकों सामाजिक व्यवहारों में अहिसा 
को एक श्रनिवार्य नीति का रूप दिया और पअनेकों समस्याझ्रों पर उनके सफल 
प्रयोग भी कर दिखाए। 
चीनी, खादी और चाय 

गांधीजी ने ग्रहिसा को राजनैतिक और सामाजिक सम्बन्धों से ही परखा है, पर 
व्यक्तिगत जीवन-साधना के सम्बन्ध से भी उन्होंने बहुत सोचा और बहुत लिखा है । 
जीवन-व्यवहार के नगण्य कार्य और होनेवाली नगण्य हिसा के विषय में भी उन्होंने 
प्रपने स्पष्ट मन्तव्य दिए हैं। अनेक स्थलों पर उनकी दृष्टि आचाये भिक्षु की दृष्टि 
के साथ अद्भुत तादात्म्य रखती है। किसी एक व्यक्ति ने गांधीजी से तीन प्रइन पूछे-- 

१. क्‍या यह बात सच है कि विदेशी चीनी में हड्डियां तथा खून ग्रादि श्रपवित्र 
चीजें डाली जाती हैं ? अहिसा का पालन करनेवाला मनुष्य क्या विदेशी शक्कर 
खा सकता है ? 

२. खादी पहनना अहिसा का प्रइन है या राजनीति का ? 





फल फूल भ्रनन्त काय ने, हिसाबिक हो श्रठारे पाप नें जाण। 
जोरी दादे पेला नें मना कीयां, धर्म हुवे तो हो फेरे छः घंटे से श्राण ॥ 
--अनुकम्पा चोपई गीति ७ गाथा २७,४०,४६ 
१. गांधीजी, खण्ड १० झहिसा--भाग २ पृ० २२३ के आाषार से 


१०६ अहिसा विवेक 


३. अ्रहिसा-व्रत का पालन करनेवाला वया चाय पी सकता है? 

उक्त तीनों प्रश्नों का उत्त र गांधीजी ने इस प्रकार से दिया--- 

विदेशी चीनी के अन्दर हड्डियां ग्रादि नही रहती, पर हां ऐसा सुना है कि 
उनका उपयोग चीनी साफ करने में किया जाता है। यह मानने का कोई कारण 
नही कि ऐसा प्रयोग देशी चीनी के लिए नहीं होता है। अ्रहिसा की दृष्टि से 
सम्भवतः दोनों प्रकार की शक्कर त्याज्य है। यदि लेनी ही हो तो उसकी बनावट 
की जांच करना उचित है । विदेशी शक्कर का त्याग स्वदेशी के उत्तेजन के लिए ही 
संगत है। शक्कर मात्र के त्याग के लिए अहिंसा की एक सूक्ष्म दृष्टि है। प्रत्येक 
प्रक्रिया में हिसा है। ग्रतएव प्रत्येक खाद्य पदार्थ पर जितनी कम प्रक्रिया हो, उतना 
ही अच्छा है। 

खादी पहनने में प्रहिसा, राजकाज और भ्रर्थशास्त्र तीनों का समावेश हो 
जाता है। पूर्वक्त नियम के अनुसार खादी पर प्रक्रियाए कम होती है, इसलिए 
उसमें हिंसा कम है । 

अहिसा-ब्रत पालनेवाला चाय पी भी सकता है और नही भी पी सकता है। 
चाय मे भी प्राण हैं। वह निरुपयोगी वस्तु है। इस कारण उसके लेने से होनेवाली 
हिसा भ्रनिवारय नहीं है। भ्रतएव उसका त्याग इष्ट है। व्यवहार मे हम इतनी 
बारीक बातों का रुयाल नही करते । इस कारण जिस तरह दूसरी चीजों को अहिसा 
की दृष्टि से निर्दोष समभते है, उसी तरह चाय को भी मान सकते है । 
माता का शिश्यु-प्रेम 

तीनों प्रश्नों के उपसह्यर मे वे लिखते हैं--प्रहिसा एक मानसिक स्थिति है। 
जिसने इस स्थिति को नही समभा है, वह चाहे कितनी ही चीजों का त्याग कर दे 
तो भी उसे उसका फल शायद ही मिले। रोगी रोग के लिए बहुत-सी चीजों से 
परहेज करता है, इससे उसके इस त्याग का फल रोग दूर करने के अतिरिक्त नहीं 
मिलता | दुष्काल पीड़ित को यदि भोजन न मिले तो इससे उसे उपवात्त का फल 
नही मिलता । जिसका मन सयमो नहीं है, उसकी कृति में चाहे संयम भले ही 
दिखाई दे, पर वह संयम नहीं है। जिस कार्य में जिस अ्रंश तक दया है, उस कार्य 
में उसी प्रश तक अहिसा हो सकती है। इसलिए दया और ज्ञान की झ्राव- 
श्यकता है। भ्रध-प्रेम को अ्रहिसा नही कहते । अंधप्रेम के अधीन होकर जो माता 
अपने बालक को भ्रनेक तरह दुलराती है, वह अ्रहिसा नहीं अज्ञानजात हिसा है। मैं 
चाहता हूं खाने-पीने की मर्यादाप्रों का पालन करते हुए भी लोग अहिसा के विराट 
रूप को, उसकी सुक्ष्मता को, उसके धर्म को सम भें ।' 
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अहिसा-पयंवेक्षण १०७ 


रामायण और महाभारत 


श्राचाय॑ भिक्षु ने रामायण, महाभारत आदि प्राचीन पुराण ग्रन्थों को स्वतः 
प्रमाण नहीं माना । उन्होंने जन रामायण पर तो असंगत उदन्तों के लिए परि- 
प्कारक प्रयत्न भी किया था। 

महात्मा गांधी से एक बार पूछा गया--हिन्दू लोग राम के अवतार को घर्म 
का अवतार कहते है । राम ने रावण को मारा था, क्‍या यह बुरा किया ? राम ने 
बालि का बध किया यह कहकर कि--- 

श्रनुज बधू भगिनोी सुत नारी। सुनु सठ ये कन्या सम चारो॥ 
इनहिं कुद्ष्टि विलोकाहि जोई । ताहि बधे कछ पाप न होई॥ 

भगवद्‌ गीता में भ्रजु न अपने सगे सम्बन्धियों का बध करने के लिए तैयार 
नहीं होता है। भगवान्‌ कृष्ण उसे युद्ध करके नाश करने का झाग्रह करते हैं। 
आपका अहिसा-मन्तव्य इस विषय में क्या कहता है? 

उत्तर में महात्मा गांधी लिखते हैं--तुलसीदास ने राम के मुह में कितनी 
बाते डाली हैं, जिनका मतलब मैं नहीं समझता । बालि सम्बन्धी सारा प्रसंग ही 
ऐसा है । तुलसीदास ने राम के मुह से कहलाई इन पंक्तियों के शब्दार्थ के अनुसार 
चलने से यदि कोई फांसी पर न चढ़ेंगा तो बड़ी मुसीबत में जरूर फंस जाएगा। 
रामायण और महाभारत में हर महान्‌ व्यक्ति के सम्बन्ध में जो कुछ कहा गया 
है, सबको मैं शब्दशः नहीं ग्रहण करता हूं और न मैं इन ग्रन्थों को ऐतिहासिक 
संग्रह मानता हूं । उनमें भिन्‍न-भिन्‍न रूपों में आवश्यक सिद्धान्तों का वर्णन मिलता 
है। और न मैं राम तथा कृष्ण को अस्खलनशील--कभी गलती न करने वाले 
मानता हूं, जैसा कि इन दो महाकाव्यों में उनका चरित्र-चित्रण मिलता है । वे 
अपने युग के विचारों और आ्राकांक्षाओं को प्रतिबिम्बित करते हैं। केवल अस्ख- 
लनशील व्यक्ति ही अस्खलनशील पुरुषों के चरित्र का यथार्थ चित्रण कर सकता 
है। ऐसी अवस्था में उनका आशय मात्र हमारे लिए पथ-प्रदर्शन का काम दे सकता 
है। उनके अक्षर-प्रक्षर का अनुसरण करने से हमारा दम घुटने लगेगा और सब 
तरह की उन्‍नति रुक जाएगी। जहां तक गीता से सम्बन्ध है, मैं उसे कोई ऐति- 
हासिक संवाद नहीं मानता। श्राध्यात्मिक सिद्धान्त समझाने के लिए उसमें 
भोतिक उदाहरण लिए गए हैं। चचेरे भाइयों के दरम्यान हुए युद्ध का उसमें वर्णन 
है। अहिंसा परमो धर्म: जीवन का एक उच्चतम सिद्धान्त है। उसके पालन से 
यदि जरा भी हम च्युत हों तो उसे हमारा पतन समझता चाहिए। भूमिति की 
सरल रेखा काले तख्ते पर चाहे त खींची जा सकती हो, परन्तु उस काये की 


श्न्द अहिसा विवेक 


श्रसम्भवता के कारण वह व्याख्या नही बदली जा सकती ।' 


मछली, वनस्पति और जल-जन्तु 

प्रहिसा के सम्बन्ध मे एक प्रश्न उनके सामने आया । मछली पकड़ता हिंसा 
है । शाक के लिए वनस्पतियों को उखाड़ना हिंसा है। जन्तु-नाशक द्रव्य पानी में 
डालना हिसा है। अब बताइए दुनिया मे कैसे रहे ? 

गांधीजी लिखते हैं---एक पौधे को उखाडना भी बुरा है। किसी खूबसूरत 
गुलाव के फूल को तोड़ते किसे वेदना नही होती ? किसी घास-पात को तोड़ते 
समय हमे वेदना नही होती, इससे कहीं सिद्धान्त में बाधा पड़ सकती है ? इससे 
यही सूचित होता है कि हमे पता नहीं है कि प्रकृति में घास-पात का क्‍या स्थान 
है। ग्रताग्व किसी भी प्रकार की हानि पहुचाना अहिसा-सिद्धान्त का उल्लंघन 
करना है। अ्हिसा के पूर्ण पालन की अवस्था में अववध्य ही जीवन की स्थिति 
गसम्भव हो जाती है । प्रतएव हम सब मर जाएं तो परवा नही, सत्य को कायम 
रहने देता चाहिए। प्राचीन ऋषि-मुनियों ने इस सिद्धान्त को आखिरी मर्यादा 
तक पहुंचाया है और यह कह दिया है कि भौतिक जीवन एक दोष है, एक जंजाल 
है। मोक्ष देहादि के परे की ऐसी अदेह सूक्ष्म भ्रवस्था है, जहां न खाना है, न पीना 
है ग्रौर इसीलिए जहां न दूध दुहने की श्रावश्यकता है श्रौर न घास-पात को तोड़ते 
की । सम्भव है इस तत्त्व को समभना या ग्रहण करना कठिन हो | सम्भव है कि 
पूर्णतः उसके श्रनुकूल जीवन व्यतीत करता असम्भव हो और है भी । फिर भी 
मुझको इस बात में कोई सन्देह नही है कि सत्य यही है और इसी लिए भलाई इस 
बात में है कि हम भ्रपने जीवन को अपनी पूरी शक्ति भर उसके अनुकूल बनावें। 
यथार्थ ज्ञान हो जाना मानो आधी लड़ाई को जीत लेना है। इस भव्य सिद्धान्त 
का हम जितना ही पालन अपने जीवन में करते हैं, उतना ही वह जीवन रहने और 
प्रेम करने लायक होता है। क्योंकि उस ग्रवस्था मे बजाय खुद सदा शरीर के वश 
में रहने के हम अपने शरीर को अपने वश्य में रखते है ।* 
शिशु के लिए सिह-बध 

केलिफोर्तिया (अमरीका) से किसी एक व्यक्ति ने गाधीजी से पूुछा--एक 
केनेडी भ्रपनी पशुशाला में बैठा था । झंगन में उसकी पौत्री खेल रही थी। प्रचानक 
एक पहाड़ी सिंह पशुशाला में ग्राया और लड़की पर भपटा । उस केनेडी ने अपनी 
राईफल उठाई भर एक ही गोली में उस शेर को मार डाला। झाप बतलाइए 
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उस केनेडी का क्‍या कर्तव्य था ? वह अ्रहिसा-धर्म का पालन करते हुएयों ही 
बैठे रहता, यह ठीक था या जो उसने किया ? 

गांधीजी ने उत्तर दिया--यह बात बिल्कुल सच है कि अहिसा की उच्चतम 
स्थिति पर पहुंचना बहुत ही थोड़े लोगों के लिए शक्य है । इसलिए मनुष्य जाति 
ग्राम तौर पर हमेशा सिह भश्रौर शेर को मारकर अपने बच्चे और पशुग्रों की रक्षा 
करती रहेगी। पर इससे मूल सिद्धान्त में कोई बाधा नहीं पड़ती | साधु सम्तों का 
जगल में निशस्त्र रहना और किसी भी जंगली पशु को दुःख न पहुंचाए बिना 
रहना, यह चमत्कार हिन्दुस्तान में अज्ञात नही है। पश्चिम में भी इस बात के 
ऐतिहासिक प्रमाण मिलते हैं ।* 


खटमल, मकड़ी का जाला व पतंगे श्र/दि 


प्रशन--माना कि मैं संसारी हूं । बड़ा ख्घाल रखने पर भी खटिया में खटमल ., 
हो गए है । उन्हे उठाकर रखने में भी कितने ही मर जाते है। घड़े के पानी में भी 
जीव पड़ गए हैं और उस पानी को फेंक देने पर भी उन छोटे-छोटे जीवो की हिसा 
होतीहै। घर में मकड़ी ने जाले बनाए है। उन्हे साफ करने में भी हिसा होती है । 
मान लो कि मैं एक व्यापारी हूं, माल की पेटी में जीव पड़ गए हैं। यदि उन 
जीवों को मैं दूर न करू तो माल का नुकसान होता है। मैं बाहर घुमने के लिए 
जाता हूं तो उस क्रिया मे भी पैरों के नीचे थोड़े-बहुत जीव भरा जाते हैं। बत्ती 
जलाता हू तो यहां भी यही मुश्किल होती है । सिहादि के विषय में पूछना ही क्या 
है? ऐसे दूसरे अनेक दृष्टांत मै दे सकता हूं । क्या ग्राप उनका खुलासा कर सकंगे? 
ऐसी स्थिति में भ्रहिसा धर्म का पालन कंसे किया जाए ? 

उत्तर---ऊपर कही गई सभी क्रियाओं में ग्रवश्य हिंसा है, क्‍योंकि क्रियामात्र 
हिसामय है और इसलिए सदोष है । भेद है तो सिर्फ कम व बेशी परिमाण का ही 
है। देह का और आत्मा का सम्बन्ध ही हिंसा के आधार पर रचा गया है। इस- 
लिए देहधारी मनुष्य अहिसा के आादशें को दृष्टि के समीप रखकर जितना 
दूर जा सके, उतना दूर जाए। परन्तु अधिक-से-प्रधिक दूर जाने पर भी कुछ 
हिंसा का होना तो झनिवाये ही होगा, जंसे शवासोच्छवास लेने श्रथवा खाने 
इत्यादि में। अनाज के प्रत्येक कण में जीव, है। इसलिए यदि हम मासाहार 
के बदले ग्रन्तनाहार करते हैं तो उसमें हम हिसा से मुक्त नही गिने जा सकते हैं, 
परन्तु अन्नाहार में होने वाली हिसा को अनिवार्य समककर उसका आहार करते 
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हैं प्रौर इसीलिए तो भोग के लिए श्राहार सर्वथा त्याज्य है।* 

प्रशन--हसा की प्रावश्यकता प्रमाणित हो जाने पर भी क्या संद्धान्तिक 
दृष्टि उसमें बाधक होती है ? 

उत्तर--ऐसे भ्रवसर पर भी जहां हिसा की भ्रावश्यकता सिद्ध होती हो, सेद्धा- 
न्तिक दृष्टि से हिसा का समर्थन नहीं कर सकते। कार्य-साधकता की दृष्टिसे 
उसका बचाव किया जा सकता है।* 


व्यवसाय और खेती 

प्रन्‍त--भरन्‍्य व्यवसायों की ग्पेक्षा क्या खेती अ्रधिक हिंसा जन्य नही है ? 

उत्तर--कार्यमात्र, प्रवृत्तिमात्र, उद्योगमात्र सदोष है। झावश्यक उद्यम 
मात्र में एक-सा दोष है । मोती के रोजगार में, रेशम के धन्धे में, सुनार के पेशे में 
खेती से बहुत अधिक दोष है। क्योंकि ये धन्बे आवश्यक नहीं हैं। उनमें हिसा तो 
बहुतेरी हुई है। मोती हिसा बिना मित्र नहीं सकते। रेशम का कीड़ा उबाला जाता 
है। सुनार जो आसमानी आग पैदा करता है, उसमें जलने वाले जन्तुग्रों से यदि 
पूछे और यदि वे जवाब दे सके तो हमें उनके पन्धे की हिंसा का कुछ ख्याल हो 
सकता है।* 

प्रशन--किसी व्यक्ति या पशु को मारने वाला क्या उस बध्य को दुर्गति देने 
का पाप नही करता ? 

उत्तर--एक मनुष्य दूसरे को मारकर उसे दुर्गति कसे दे सकता है ? यह बात 
मेरी समभ के बाहर है। मनुष्य अपने ही बन्धन और मोक्ष का कारण होता है, 
दूसरे का नही। अहिसा-धर्म का पालन अपने ही मोक्ष के लिए होता है। 


आहिसा और उपयोगिताबाद 


प्रइन--क्या आपका सिद्धान्त उपयोगिताबाद पर आधारित नहीं है । उप- 
योगितावाद का भ्र्थ है---प्धिकाश लोगों का प्रधिक लाभ । सामान्यत: वह अथे- 
सिद्धि के लिए हिसा-अ्हिसा में भेद नहीं मानता। आप अपन! स्थिति स्पष्ट 
करें। 

उत्तर--प्रहिंसावादी उपयोगिताबाद का समर्थन नही कर सकता। बह तो 
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'सर्वेभूतहिंताय' यानी सबके लिए अधिकतम लाभ के लिए ही प्रयत्न करेगा और 
इस आदर्श की प्राप्ति में मर जाएगा। दूसरों के साथ-साथ वह ग्रपनी सेवा भी 
मर कर करेगा। सबके भ्रधिकतम सुख के अन्दर अधिकांश का ग्रधिकतम सुख भी 
मिला हुआ है, इसलिए अहिसावादी और उपयोगितावादी अपने रास्ते पर कई 
बार मिलेंगे, पर अन्त में ऐसा अवसर भी आएगा, जब उन्हें ग्रलग-प्रलग रास्ते 
पकड़ने होंगे और किसी-किसी दक्शा में एक-दूसरे का विरोध भी करना पड़ेगा। 

अहिसा सिद्धान्त के अनुस्तार यूरोपीय महासमर सरासर अनुचित मालूम 
होता है । उपयोगिताबाद के अनुसार प्रत्येक पक्ष ने उपयोगिता के अपने विचार 
के अनुसार अपना पक्ष न्यायसिद्ध कर दिया है। उपयोगितावाद के सहारे जलियां 
वाला बाग-काण्ड को भी उसके करनेवालों ने न्याय-सिद्ध कर दिखाया। ठीक 
इसी तर्क से श्रराजक भी अपनी हत्याग्रों का समर्थन करते हैं, किन्तु सर्वभूतहित- 
वाद के सिद्धान्त की कसौटी पर इनमें से किसी भी काम को समुचित सिद्ध नही 
किया जा सकता ।* 


भावना और कार्य 
प्रन्‍न--मानव समाज का नाश करनेवाले आदमी के नाश को क्‍या श्राप 
अहिंसा न मानेंगे, जबकि बह केवल समाज-हित की भावना से ही किया जाता 
है। 
उत्तर--यह यथार्थ है कि मैंने भावना को प्राधान्य दिया, किन्तु अकेली भावना 
से अहिसा नही सिद्ध हो सकती। यह सच है कि अभ्रहिसा की परीक्षा अन्त में 
भावना से होती है। किन्तु यह भी उतना ही सच है कि कोरी भावना से ही 
ग्रहिसा न मानी जाएगी। भावना-माप भी कार्य पर से ही निकालना पड़ता है 
ओर. जहां स्वार्थ के वश होकर हिसा की गई है, वहां भावना चाहे कितनी ही 
ऊंची क्‍यों न हो तो भी स्वाथंमय हिंसा तो हिंसा ही रहेगी । इससे उलटे जो आदमी 
मन में बेर-भाव रखता है, किन्तु लाचारी से उसे काम में नहीं ला सकता, उसे 
बैरी के प्रति अहिसक नहीं कहा जा सकता। क्योंकि उसकी भावना में बेर छिपा 
हुआ है। इसलिए अझहिसा का माप निकालने में भावना और कार दोनों की परीक्षा 
करनी होती है।* 
ज्ञानपूर्वंक दया 
प्रबन--मनुष्य-भक्षी जाति से मनुष्य-भक्षण छुड़ाना और पशु के मांस से 
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अपना निर्वाह करने की बात कहना, मांस खानेवाले लोगों को फल, फूल वनस्पति 
से जीवन-निर्वाह करने की बात कहना क्‍या अहिसा है ? शभ्रहिसा की दृष्टि में 
जीवमात समान हैं | 

उत्तर--स्वभक्षी जब दया से प्रेरित होकर भक्ष्य पदार्थों की मर्यादा निश्चित 
करता है, तब उस हद तक वह अ्रहिसा-धर्म का पालन करता है। इसके विपरीत 
जो रूढि के कारण मास आ्रादि नहीं खाता वह ग्रच्छा तो करता है, लेकिन यह नहीं 
कहा जा सकता कि उसमे झहिसा का भाव है ही। जहां झहिसा है, वहां श्ञान- 
पूर्वेक दया होनी ही चाहिए ।* 

प्रझन---भआप दया और ग्रनुकम्पा के स्थान पर जब तब श्रहिंसा शब्द का 
प्रयोग करते है, इससे भ्रान्ति पैदा होती है ? 

उत्तर--अ्हिसा और दया मे उतना ही भेद है, जितना सोने भ्रौर सोने के 
गहनो में, वीज मे और वृक्ष में । जहा दया नहीं, वहा ग्रहिसा नहीं । अत: यों कह 
सकते हैं कि उसमें जितनी दया है, उतनी हो ग्राहिसा है। अपने पर झ्राक्रमण 
करनेवालों को मैं न मारू, उसमे अहिंसा हो भी सकती है और नहीं भी । डरकर 
अगर उसे न मारू तो वह अहिसा नहीं हो सकती । दया-भाव से ज्ञानपुर्वक न मारने 
में ही भ्रहिसा है ।* 

महात्मा गाधी के अहिसा चिस्तन में जैन अहिसा-दृष्टि का भी प्रभाव रहा 
है। गांधीजी ने जिनभद्गगणी क्षमाश्रमण, हरिभद्रयूरी, हेमचन्द्राचायं, श्रमृत- 

चन्द्रसूरी प्रभुति आचार्यो के प्रहिसा सम्बन्धी विशेषावश्यकभाष्य,? पुरुषार्थ 

सिद्ध युपाय आ्रादि ग्रन्थ पढे है, ऐसा अनेक संदर्भो से स्पष्ट होता है। 


तत््व-निरूपण और लोक-धारणा 


प्रहिसा के सूक्ष्म निरूपण बहुधा लोक-धारणा और लोक-व्यवहार के साथ 
मेल नही खाते । इसीलिए तो आचार्य भिक्षु को, साले का सर काट दूंगा, भिक्षु 
करोड़ कसाइयों से भी अधिक बुरा है, जी करता है भिक्षुजी को कटारी से मार 
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दूं) ग्रादि बीभत्स वाक्य प्पने कानों से सुनने पड़ते थे । एक चर्चावादी तो उनकी 
छाती में मुकका मारकर ही चलता बना ।* श्रपने निर्भमीक निरूपण को लेकर उन्हें 
ताना लोक-यातनाओं का सामना करना पड़ा । 

इस विषय में गांधीजी की स्थिति भी लगभग यही थी। उनके भ्रहिसा 
सम्बन्धी निरूपणों से बहुत बार लोग बौखला उठते श्लौर अपने कटु उदगार उन 
तक पहुंचाते। गांधीजी ने स्वयं ऐसे प्रसंगों का उल्लेख किया है। उनके शब्द हैं--- 
कितनेक लोगों का कहना है, मेरा साठवां वर्ष बंठा है, इसलिए ही मेरी बुद्धि का 
नाञ्ष हुआ है। तो कितनेक लोग कहते हैं---ऐसा धर्म श्रापको अभी बुढ़ापे में सूका 
है क्या ? यदि पहले ही सूफा था तो इतने दिन मुंह में दही जमाए क्यों बैठे थे ? २ 
अब आपको अरहिसा के क्षेत्र से त्याग-पत्र दे देना चाहिए। झ्राप महात्मा माने 
जाते हैं, इसलिए समाज के बहुत से लोग आपके रास्ते पर चलकर दु:ःखी और 
पामाल हो रहे हैं ।* 

सत्य-निरूपण में दोनों ही विचारक टलते नहीं थे । एक बार गांधीजी ने किसी 
प्रसंग से कहा था--मच्छरों, मक्खियों ग्ौर चुहों को भी जीने का उतना ही अधि- 
कार है, जितना कि मेरा । अमेरिका के पत्रों में इस बात का बहुत ही उपहास हुआ । 
वहां के एक हितेषी ने गांधीजी को लिखा--मै नही मानता, आपने ऐसी बेवक्फी 
भरी बातें कही होंगी; अभ्रतः झ्रावश्यक है, आप एक प्रतिवाद लिखकर भेजें, जिसे मैं 
यहां समाचार-पत्रों में प्रकाशित कर सकू। गांधीजी ने उस पर लिखा--खेद है, 
मेरी बेवकफी को मिटाने का श्रेय ग्रापकोी मिलना सम्भव नहीं है ।* 

महात्मा गांधी इन आलोचनाग्रों में वेदनाशील भी होते देखे जाते हैं। 
प्रसंगवश वे लिखते हैं--मेरे नाम इस विषय में ढेरों पत्र आए है। इनमें से कोई 
मीठा, कोई तीखा और कोई कड़वा है। मेरे मित्र भी मेरा अभिष्राय नहीं समझ 
सके हैं। मेरे नसीब से मेरे जीवन में हमेशा ऐसा ही होता चला आया है।* 

मैंने टीकाकारों का रोष बहुत बटोर लिया है। कोई गालियां देकर प्रपनी 
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अरहिसा की परीक्षा दे रहा है, कोई सख्त टीका करके मेरी अहिंसा की परीक्षा ले 
रहा है ।* 
भ्राचार्य सिक्ष का उग्र सत्य 


श्राचायं श्री भिक्षु से उनके उत्तराधिकारी शिष्य भारमलजी स्वामी ने 
पूछा--आप छुद्मस्थ भगवान्‌ महावीर को चुका कहते है, यह लोगों को बहुत 
ही प्रप्रिय लगता है। आचाय॑ भिक्षु ने कहा--जो मै कहता हूं, वह सत्य हैया 
नहीं ? 

भारमलजी--सत्य तो है ही । 

ग्राचाये भिक्षु--फिर प्रिय श्र अ्रप्रिय होने की चिन्ता मत करो ।* 

आचाय॑ भिक्षु से किसी ने कहा--प्रापका उम्र निरूपण क्या वास्तव में निन्‍दा 
या हिसा नहीं है ? 

आाचाय॑ भिक्षु--एक धनवान्‌ अपने लड़के को सीख देता है, जिसका धन 
उधार लिया जाए, उसे यथासमय वापिस करना चाहिए, नही तो लोग दिवालिया 
कहते हैं। 

पड़ोसी सचमुच ही दिवालिया था। उसे यह सीख चुभती और वह भल्लाकर 
कहता है, बेटे को ऐसी सीख न दिया करो, मेरी छाती जलती है। 

आचार्य भिक्षु ने प्रश्नकर्ता से कहा--ठीक इसी प्रकार मै तो अपने शिष्यों 
को साध्वाचार सिखलाता हूं। शिथिलाचारी कुढ़ते है, यह तो उनका अ्रपना ही 
दोष है।* 

आचार्य भिक्षु की दृष्टि में पाप की श्रालोचना असंगत नहीं पापी की झ्ालो- 
चना भ्रसंगत हो सकती है । 


गांधीजी को स्पस्टवादिता 


गांधीजी ने चीन में रहे पादरियों के धर्म-परिवतन कार्य की तीब भ्रालोचना 
की। ईसाई जगत्‌ में एक उद्देलन भ्रा गया । वरीष्ठ लोगो ने गांधीजी को लिखा- 
“आपका हमेशा का स्वभाव तो विशिष्ट शान्ति, घैये व समय से बात करने का 
है। झाप इस कठोरता को सहज ही टाल सकते थे । इस कठोरता में आपने पादरी- 
बे के प्रति हिंसा की है । 
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गांधीजी क़ विस्तृत उत्तर का अभिष्राय है--ईंसामसीह ने अपने जमाने के 
कुछ लोगों को 'सापों की श्रौलाद कहा था। उनके शब्दों व कार्यों से लोगों को 
इतनी चोट पहुंची कि वे उनकी जान के गाहक बन गए । क्‍या ईसामसीह ने वचन 
द्वारा हिसा की थी ? 

सत्य यदि कठोर हो सकता है तो उसे व्यक्त करने का नम्नतापूर्ण मार्ग ऐसा 
कौन-सा है, जिससे कि विरोधी को क्रोध आए ही नहीं । किसी चोर के कार्य को 
मैं चोरी कहकर ही व्यक्त करूं या 'द्रावड़ी प्राणायाम” जैंसो भाषा में मैं उसके 
विषय में यह कहूं कि वह साहुकारी के चारों ओर की भूमि में भ्रमण करता है, 
हत्यारे के लिए कहूं कि वह निर्दोष खून करता है। इन प्रयोगों में भी क्या निश्चि- 
तता है कि दोषी का दिल दुःखेगा ही नहीं । मेरे मतानुसार कठोर सत्य विवेक श्रौर 
नम्नतापूर्वक कहा जा सकता है। पादरियों की प्रवृत्ति के विषय में मैंने जो वचन 
कहे हैं, वे किसी प्रकार हिसक नहीं ठहरते ।* 


मत-विभिन्‍नता भी 


झ्राचाय भिक्षु और महात्मा गांधी के अहिंसा मन्तव्यों में क्वचिद्‌ अत्यन्त 
भिन्‍नताएं भी थीं। मरणशील को मृत्युदान" का विचार गांधीजी का श्रपता निराला 
था। झाचाये भिक्ष साधु-दीक्षा में थे । ग्रतः जीवन-व्यवहार में हिसा का अनुमोदन 
मात्र भी उनके लिए वर्जित था। गांधीजी एक लोकपुरुष थे। वे अपने सामाजिक 
दायित्व को समभते हुए समाज-धर्म के रूप में हिसा का आदेश व अनुमोदन भी 
करते थे। प्तामाजिक लोग कहां तक हिसा कर सकते है और कहां तक नहीं, इस 
तथ्य को तोलने की उनके पास अपनी तुला थी। एक ओर उन्होंने अहमदाबाद के 
प्रमुख उद्योगपति सेठ भ्रम्बालाल द्वारा साठ पागल कुत्तों के मरवा डालने को यह 
कहकर कि इसके सिवाय और दूसरा हो क्या सकता था, श्रनुमोदित किया और 
सारे देश का रोष अपने ऊपर लिया; दूसरी ओर मंग्रेजों की ह॒त्या के लिए उम्र युवकों 
के विषय में पुनः-पुनः वे कहते रहे--नौजवान मुझसे कहते हैं कि यदि मैं उनकी 
मदद नहीं कर सकता तो मैं चुप ही रहूं ग्रौर उनके मार्ग में रोड़े न भ्रटकारऊं । उन्हें 
मेरा यही उत्तर है कि यदि आप भश्रंग्रेज श्रधिकारियों को मारना ही चाहते हैं तो 
उनके बजाय मुझे ही क्‍यों नहीं मार डालते ? अपने ढंग से श्रापके मार्ग में रोड़े 
अटकाने के श्रापके आरोप का मैं भ्रपने को अपराधी स्वीकार करता हूं । यह मेरा 
घ्येय है। मुझ पर दया न करो, मुझे सीधी राह ठिकाने लगा दो ) लेकिन जब तक 
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मेरे प्रन्दर प्राण हैं, मैं प्रपने ढंग से ग्रापक्रा विरोध करूंगा ही। यदि आप मुझे 
छोड़ते हैं तो ग्राप सरकारी नौकरों पर, चाहे वे बड़े हों या छोटे, हाथ न डालिए । 

मुसलमानों द्वारा किए गए अ्रभद्र व्यवह्वारों के बावजूद भी वे हिन्दुग्नों को 
अहिसा से काम लेने की श्रपील ही करते रहे और उसी में अपने प्राण दे दिए । 
अपने ऊपर बम फेकनेवालो को भी उन्होंने क्षमा किया था। इस प्रकार भ्राचार 
और विचार से समुद्भूत गाधी-अहिसा इस युग का एक स्वतन्त्र जीवन-दर्शन बन 
गई है। सुप्रसिद्ध विचारक श्री हरिभाऊ उपाध्याय लिखते है--महात्मा गांधी ने 
प्रत्येक विचारधारा को परखा और उसे समन्वय दृष्टि दी। उनको दृष्टि उसी 
सूक्ष्मता को पहुंची, जहा उसने एक नवीनवाद का सूत्रपात किया भर उसे कह 
सकते है--गाधी-धर्म | श्रेष्ठता और सूक्ष्मता की दृष्टि से जैन-धर्म और गाधी-धर्म 
सम हैं। महात्मा गाधी एक नये समन्वयात्मक धर्म के अधिष्ठाता कहे जा सकते 
हैं, जवकि आ्राचार्य भिक्षु परम्परा से आते हुए एक पुरातन धर्म को नये सिरे से 
मान्यता देनेवाले थे । महात्मा गाधी ने गाधी-धर्म की सृष्टि की। झाचार्य भिक्षु 
ने जैन-धर्म की पुनर्जागरणा की । दोनों का तत्त्व-चिन्तन विभिन्‍न परिस्थितियों 
में होते हुई भी बहुत कुछ समान दृष्टि रखता है ।* 


कथनी करनी में मेद 


“अमृत सबके लिए समान है | वह किसी के लिए विष नही होता । भ्रनुकम्पा 
भी सबके लिए समान है। वह एक ( श्रावक ) के लिए भ्राचरणीय और एक 
(साधु) के लिए अनाचरणीय नही होती ।””* 

किसी एक व्यक्त ने दूसरे व्यक्ति से कहा--तेरे शरीर में वायु की व्याधि 
है । सातवी मंजिल पर से नीचे गिर, तेरा रोग मिट जाएगा। उसने कहा तेरे भी 
तो यही रोग है ? तू भी तो ऐसा कर। वह बोला, मैं ऐसा नहीं कर सकता । ऐसा 
करने मे मेरी तो हड्टी-हह्टी बिखर जाएगी। उसने कहा,यह कौन-सा न्याय है कि तेरी 
तो हड्डी-हु्डी विखर जाएगी और मेर। रोग भी मिट जाएगा।* 

भ्रनुकस्पा की दृष्टि से जैन परम्पराओं में एक बहुत बडा विषपंवाद चलता 


१: भूभिका--प्राचायं भिक्षु श्रौर महात्मा गांधी 
२. साथ भ्रावक दोन्‌ तणी, एक अनकम्पा जाण। 
इमरत सह नें सारिषो, कड़ी मत करो ताण ॥ 
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है। कहा जाता है, भमुक प्रकार की झनुकम्पा हम साधु तो नहीं कर सकते, हमारे 
व्रत भंग होते हैं। तुम यदि करते हो तो धर्म-पुण्य ही होगा । वे देहपोषक दया 
झौर दान के लिए गृहस्थो को प्रेरणा देते है, पर उनके अपने पास कोई क्षुघातुर 
या तृषातुर चला झ्राए, उनके पास भोजन और पानी वतंमान हो तो भी आगन्तुक 
की भूख भौर प्यास नहीं बुकाते । कहते है, ऐसा करने में हमारे महांब्रत टूटते हैं । 
कोई शीत-पीड़ित व्यवित उनसे वस्त्र की याचना कर ले या कोई राह-अ्रष्ट पथिक 
उनसे मार्ग-जिज्ञासा कर ले तो न वे वस्त्र ही देते है श्नौर न वे मार्ग ही बतलाते हैं। 
कहने भर के लिए ही क्‍या वे जीव-रक्षा करते हैं ? सचमुच ही भ्रहिसा-चिन्तन में 
यह एक भ्रक्षम्य विषंवाद है। साधु और गृहस्थ के धर्म में अणुत्नतों का और महा- 
ब्रतों का अन्तर है। बह अन्तर केवल ब्रत-परिमाण का है न कि अहिसा, सत्य 
आदि ब्रतों के श्राधारभूत सिद्धान्तों का | अहिसा, सत्य आदि गृहस्थ के लिए झ्रशत: 
उपास्य हैं तो साधु के लिए पूर्णत:। देहोपचायक दया भी यदि उपास्य धर्म है तो 
साधू के लिए बह पूर्णतः: उपास्य धर्म होना ही चाहिए। यदि ऐसा नहीं माना जा 
सकता तो सोचना चाहिए, एतद्विषयक मूल धारणा में ही कही भूल है और वही 
भूल है जिसे आचाये भिक्षु ने लौकिक दया और लोकोत्तर दया के भेद युग्म से 
सुधारा है । सिद्धान्त वह है जो सम स्थिति में सम प्रकार से चलता जाए। 

दूसरा विषंवाद यह चलता रहा है, हम यह अनुकम्पा तो कर सकते हैं, यह 
नही । आचार्य भिक्षु ने ऐसी निर्मल मान्यताग्रों पर तीक् प्रहार किया। वे साधु 
कहते हैं--कोई पक्षी अपने घोंसले से भ्रकस्मात्‌ नीचे आ गिरा तो हम उसकी 
अनुकम्पा कर उसे पुनः घोंसले में संस्थापित कर देते हैं। बिल्ली चूहे पर भपट 
रही हो तो हम उस बिल्ली को भगाकर चूहे का बचा लेते हैं। श्राचार्य भिक्षु ने 
कहा,कोई तपस्वी श्रावक कायोत्सगं करके बैठा है। अ्रचानक उसे मूच्छा भरा गई । 
गिर पड़ने में गर्दन भी बुरी तरह से दब गई है। तब तुम क्‍या करोगे ? इस पर वे 
कहते है---हम तो साधु है। हम गृहस्थ की सार-सम्भाल नहीं कर सकते । आाचारये 
भिक्षु कहते हैं, जिनकी ग्रनुकम्पा में इतता विरोधाभास है, उन्होंने अनुकम्पा के 
मूल को पकड़ा नहीं है । सौ श्रावकों का पेट दुःख रहा है। साधु भ्रकस्मात्‌ वहां 
पहुंच गए। श्रावकों ने कहा, हम लोग दर्द के मारे मर रहे हैं। आप हमारे पेट पर 
हाथ फिराते रहें । हमें बहुत शान्ति मिलेगी । स्थात्‌ हम मरने से बच भी जाएंगे । 
वहां साधु क्‍या करें ? वे जीव-रक्षा के उपदेशक तब कहते है, गृहस्थ की परिचर्या 
करना साधु को कल्पता नहीं ।* आचाये भिक्षु ने कहा--यह कैसी जीव-दया है ? 
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एक ही जैसे प्रसंगों से एक को कल्प्य मानते हैं, एक को श्रकल्प्य । वे एक जैसी बात 
नहीं कहते । गृहस्थ के पैर के नीचे कोई जीव आकर मर रहा है! वे कहते हैं--- 
हम उसे श्रवश्य बचाते है । गृहस्थ के भाजन से रह-रहकर तेल निकल रहा है। 
उस बहते तेल में अनेक जीव लपेट मे आ रहे है । वही तेल चीटियों की दरारों में 
से गुजर रहा है और आगे वह अग्ति में पहुच रहा है। तब कहते है--हमें यह सब 
बताना नहीं कल्पता ।* झ्राचायं भिक्षु ने कहा---यह सब अनुकम्पा को हार्द न समभने 
का परिणाम है। मूर्ख बहू का पीपल को लाने जंसा प्रयत्न है।* घर में कोई मंगल 
प्रसंग था। सास ने पुत्रवधू से कहा--पास के चौराहे से पीपल ले भ्रा। सास का 
अभिप्राय पीपल की टहनी तोडकर लाने से था। बह नासमक थी। वह पीपल के 
पास पहुचकर कहने लगी--पीपल ! घर चलो, सास बुलाती है। बार-बार यह 
बात कहती रही | पीपल जरा भी झ्रागे सरका नहीं। तब वह पीपल के तने में 
रस्सा डालकर जोर से खींचने लगी। आयास करते-करते हाथ लोह-लुहान हो 
गए। कोई विज्ञ पुरुष आया। उसने सारा हाल उससे पूछा। सब कुछ सुनकर 
उसने कहा--तू तो बहुत ही नासमभझ ठहरी। सास के कहने का तात्पर्य समभे 
बिना व्यर्थ ही खीचातान मचा रही हो । 

जो साधु बढ़-बढ़कर यह कहा करते थे---हम बिल्ली से चूहे को बचाकर 
दया-धर्म का पालन करते है। आ्राचारय भिक्षु ने उनके समक्ष तत्सदृश छव उदा- 
हरण और रखे और पूछा-- 

१. तालाब में मछलिया और मेढक भरे है। लट, जलोक आ्रादि अनेक जीव 
इधर-उधर रेग रहे हैं। स्थावर जीवों की भी वहा भरपूर उत्पत्ति है। एक मेंस 
गर्मी से व्याकुल हो, उसमें लोटने जा रही है। यदि भेस को रोका जाता है तो 
उसकी हिंसा है श्र नही रोका जाता है तो तालाब मे रहे अ्नमिन प्राणियों की 
हिसा है। उस स्थिति से वे साधु अहिसा धर्म का पालन कैसे करेगे ? 

२. सड़े घान का ढेर लगा है। उसमें लट, ईली, भ्रण्डे आ्रादि जीव किलबिला- 
हट कर रहे हैं। एक भूखा बकरा उस अन्न को खाने जा रहा है। यदि उसे रोका 
जाता है तो वह बेचारा भूखों मरता है। नहीं रोका जाता है तो धान और उसमें 
रहे अनेकों प्राणियों की हिसा होती है। उस स्थिति में वे अहिसा धर्म का पालन 


१. झनुकम्पा चौपई गीति ८ गाथा १८-२० 
२. किण होक ठोड़ें जोव बतावे, किण होक ठोड़ संका मन ध्ाण । 
समभ पड़यां विण सरधा परूपे, पोपल बांधी मूर्ख ज्य' ताणें॥ 
“अनुकम्पा चोपई गीति ८ गाया ३२ 


भ्रहिसा-पर्यवैक्षण ११६ 


केसे करेंगे ? 

३. प्रनन्तकाय वनस्पति से गाड़ी भरी है। उसमें चार पर्याय और चार प्राण 
वाले भ्रनन्त जीव हैं ही । एक भूखा बेल उसे खाने जा रहा है । एक शोर वनस्पति 
की हिंसा है, एक ओर बैल की। उस स्थिति में वे अहिसा धर्म का पालन कैसे 
करेगे ? 

४. पानी के सटके भरे पड़े हैं। जिनमें नीलण-फूलण छाई हुई है। लट ग्रादि 
अनगिन प्राणी पैदा हो गए हैं। प्यास से व्याकुल गाय उन पर आकर खड़ी है। वे 
अ्रहिसा धर्म का पालन कंसे करेंगे ? 

५. कूड़े-करकट का ढेर लगा है। वर्षा में खाद भीग गई है। गिण्डोले और 
गधिये तलबल कर रहे हैं। उस समय पक्षी भ्राए श्रौर लट झ्रादि प्राणियों को चुगने 
लगे है। इस स्थिति में श्रहिसा धर्म का पालन कंसे करेंगे ? 

६. गुड़, खाण्ड आदि पदार्थों पर भ्रगणित मक्खियां बंठी हैं। मकक्‍्खे उन 
मविखियों को मारने के लिए मंडरा रहे हैं। वे साधु अहिसा धर्म का पालन कैसे 
करेंगे ? 

आचाये भिक्षु ने कहा---बिल्ली से चूहे को बचाने के लिये तो तत्पर होते हैं, 
शेष उदाहरणों में चुप रहते है, यह्‌ कैसा विषंवाद ? 

सातों ही प्रहनों पर आचाये भिक्षु का अभिमत था---साधु की दृष्टि में जीव- 
मात्र समान है। जहां कुछ की हिंसा है और कुछ की दया है, वहां साधु तटस्थ और 
मौन रहें ।* 

महात्मा गांधी से एक भाई ने पूृछा--छोटे जीव-जन्तुश्रों को एक-दूसरे का 
झाहार करते श्रनेक बार देखता हूं। मेरे यहां एक छिपकली है। उसे यही काम 
करते मैं रोज देखता हूं । बिल्ली को पक्षियों पर भपटते भी देखता हूं। क्या मुझे 
यह देखते रहना चाहिए ? उन हिंसक जीवों को रोकता हूं तो उनकी हिसा हो 
जाती है। ऐसी स्थिति में आप बताएं क्या करना चाहिए ? 

गांधीजी ने उत्तर में लिखा--क्या मैं ऐसी हिसा नहीं देखूगा ? बहुत बार मैंने 
छिपकली को तिलचटद्टों का शिकार करते तथा तिलचद्ठटों को दूसरे जीव-जन्तुगरों 
का शिकार करते देखा है | किन्तु 'जीवो जीवस्य जीवनम्‌” एक जीव दूसरे जीव 
का झ्राधार है, यह तो प्राणी-जगत्‌ का नियम है, उसमें हस्तक्षेप करना मुझे कभी 
कतंव्य नहीं सूका । ईएवर की इस अ्रगम्य उलभन को सुलझाने का मैं दावा नहीं 
करता । 
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आगमों में अनुकंपा-प्रसंग 

झ्राचाये भिक्षु एक शास्त्र-शोधक थे | दया और अनुकम्पा शब्द पर उन्होंने 
शास्त्रों की बहुत गहरी शोध की। शास्त्रों का एक भी प्रनुकम्पा शब्द उनकी 
टिप्पणी से अछता रहा हो, ऐसा नही लगता । उन्होंने उपलब्ध अनुकम्पा के प्रसंगरों 
को सावद्य और निरवद्य दो भागों मे बाटा । इस विषय में सयम-असंयम, भ्राज्ञा- 
अनाज्ञा निश्वल मानदण्ड सवंदा उनके साथ रहे। 

१. मेघकुमार ने हाथी के भव में शशक की अनुकम्पा की । अ्रपना पैर ऊपर 
उठाए रखा | भयंकर कष्ट सहा। यह निकेवल हिसा दोष से बचानेवाली आात्म- 
उन्नायक और आाज्ञा-सम्मत दया थी। देहोपचायक दया यदि उसका लक्ष्य होती 
तो वह जगल के प्राणियों को सूंड से पकड़कर दावानल से बचाने का प्रयत्न करता | 
शशक को भी सूड से उठाकर अपनी पीठ पर क्यों नही रख लेता ।* 

२. अरिष्टनेमि ने सारथी के द्वारा बहुत सारे प्राणियों के विनाश की बात 
सुनकर सोचा--मेरे लिए बहुत सारे प्राणियों का विनाश हो, यह मेरे परभव के 
लिए श्रेयस्कर नही होगा । यह भी आत्म-उन्तायक (निवर्तक) दया का ही उदा- 
हरण है। भ्रवरुद्ध प्राणियों को उन्होने बन्धन-मुक्त करवाया हो, ऐस। उल्लेख नहीं 
है।* 

३. धमंरुचि अनगार ने शाक की एक बूद डालकर कीड़ियों को मरते देखा 
तो वे समग्र कड़वे तुम्बे का शाक स्वयं खा गये। यह नितान्‍्त निरबद्य अनुकम्पा 
थी ।* 

४. भगवान्‌ श्री महावीर ने छद्मस्थावस्था मे शीतल तेजोलेश्या का प्रयोग कर 
गौशालक को बचाया । यह उनकी सराग अनुकम्पा थी । साधु लब्धि का प्रयोग कर 
प्रायश्चित्त का भागी होता है; इसलिए यह छग्मस्थ भगवान महावीर की भूल भी 
थी। वीतराग-दशा मे भगवान्‌ के सम्मुख उनके दो साधुओं को उसी गौशालक ने 
भस्म कर दिया। उस समय भगवान्‌ ने उन दो मुनियों की रक्षा के लिए तथा- 
प्रकार का कोई प्रयत्न नहीं किया। अन्य लब्धिधारी मुनियों ने भी लब्धि का प्रयोग 
नही किया ।* टीकाकर श्री भ्रभयदेवसूरी ने भी कहा है--भगवान्‌ ने गौशालक 
का संरक्षण सरागभाव से किया था। मुनि युग्म का असरक्षण वीतराग-दशा का 
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परिचायक है।"* 

५. प्रनुकम्पामात्र ही निरवद्य नहीं हुआ करती, यह समभाने के लिए जिन 
ऋषि का उदाहरण यथेष्ट है। कामविद्वलता का छ॒द्य करनेवाली रयणादेवी के 
सामने राग वशंगत जिनऋषि ने अनुकम्पा पूर्ण दृष्टि से देखा। शेलक यक्ष ने अपनी 
पीठ से उसे नीचे डाल दिया और उस धूर्ते देवी ने उसे खड़ग में पिरो लिया । यह 
भ्रनुकम्पा सावद्य थी।* 

६. सुलसा हरिणेगमेषी देवता की भक्ता थी। उसके पुृत्राभाव को मिटाने 
के लिए देवकी के छः पुत्र क्रमश: अनुकम्पापूर्वक उसके यहां लाकर रख दिए, यह 
अनुकम्पा प्रत्यक्ष सावद्य थी ।* यह तो स्पष्ट अपने राग-बन्धन का निर्वाह था। 

७, हरिकेशी मुनि यज्ञ-मण्डप में ग्राए । ब्राह्मणों ने उनका अपमान किया | 
सेवा-भावी यक्ष ने ब्राह्मणों को ऐसे प्रताड़ित किया कि उनके मुह से रक्त बहने 
लगा । एक की हिंसा कर दूसरे की रक्षा सावद्य अ्रनुकम्पा ही होती है।* 

८. धारिणी रानी ने गर्भावस्‍था में गर्भ की अनुकम्पा के लिए मनोज्ञ पदार्थ 
खाए। यह गअ्नुकम्पा सावद्य थी ।* गर्भ-पोषण का रागमूलक कार्य क्‍या प्रध्यात्म 
हो सकता है ? 

६. अ्रभयकुमार के मित्र देव ने अ्रभयकुमार पर अनुकम्पा की और धारिणी 
रानी की दोहद पूर्ति के लिए देव-शक्ति से ग्रकाल वर्षा की । यह सावद्य अनुकम्पा 
है ।* इस अनुकम्पा में निकिवल लोकिक भाव था। 

१०. श्रीकृष्ण अरिष्टनेमि प्रभु को वन्दन करने के लिए जाते थे। एक पुरुष 
कुछ दूर से एक-एक ईट उठाकर अपने घर में रख रहा था । श्रीकृष्ण ने भी एक 
ईट वहां से उठाकर उसके घर पहुंचा दी। यह अनुकम्पा सावद्य है ।” यह लौकिक 





१. इहू च यद्‌ गोशालकस्य संरक्षणं भगवता कृत तत्सरागत्वेन वर्षक रसत्वाजूगवत: 
सुनक्षत्रसर्वाणुभूतिमुनिपुंगवयोने करिष्यति तद्दोतरागत्वेन लब्धितुपजोब- 
कत्वात श्रवव्यं भावित्वादवेत्यवसेय । 

--भगवतोसूत्र वुत्ति शतक १५ 
२. झनुकपा चौपई गौति १ गाथा ११ 
३. झनुकम्पा चोपई गोति १ गाथा १२ 
४. अनुकम्पा चोपई गीति १ गाथा १३ 
५. झनुकम्पा चौपई गीति १ गाया १४ 
६. झनुकम्पा चौपई गीति १ गाया १५ 
७. झनुकम्पा चोपई गीति १ गाया १६ 
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उपकार मात्र था। इससे उस वृद्ध के ज्ञान, दर्शन, चारित्र भ्रादि गुणों की जरा भी 
वृद्धि नहीं हुई । 

११. गजसुकुमाल मुनि ने भ्रिष्टनेमि प्रभु की आज्ञा लेकर इमशान मे कायो- 
त्सर्ग किया । सौमिल ब्राह्मण ने उनके शर पर श्रगारे रख दिए। गजसुकुमाल ने 
दयाभाव से अपने शर को हिलाया तक नहीं । यह अनुकम्पा निरवद्य थी।' इस मे 
आत्म-सयम का अग्नि के जीवों के प्रति अहिसाभाव था और सौमिल के प्रति 
क्षमा-भाव | 

त्त्वज्ञ लोगों ने सराग अनुकम्पत का कठिन परिस्थितियों मे भी आचरण नहीं 
किया । आगमों ऐसे उल्लेख भी अनेको मिलते हैं । 

१२. भ्रणक श्रावक को बीभत्स रूपवाले देव ने कहा--यदि तुम धर्म नहीं 
छोड़ते हो तो मै नावा को ऊपर उठाकर ज्यों का त्यो उलट दूगा। तेरे साथ सब लोग 
मर जाएंगे। अन्य लोग करुण विलाप करने लगे, पर अरणक ज्यों का त्यों प्डिग 
रहा। लोगों के जीने मरने की ओर जरा भी ध्यान नहीं दिया । देवता पराजित 
हुआ श्रौर उसकी धम दृढता की इलाघा करता हुआ अपने स्थान गया ।* 

१३. नमि राज्षि ने सांये-सांय जलती हुई मिथिला नगरी की ओर माका 
तक नहीं । उनकी इस निर्मोह स्थिति को शास्त्रकारों ने प्रशस्त बतलाया है ।* 

१४. चुलनीपिता श्रावक अपने पौषध ब्रत में अ्रपनी माता को बचाने के लिए 
उठा। इससे उसका पौषधब्रत भंग हो गया । सूरादेव, चुलशतक, सकडाल आदि के 
सम्मुख भी ऐसे उपसर्ग हुए। जो-जो स्त्री, माता आदि को बचाने के लिए उठे, 
उनके पौषधक्नत-भग हुए। ये सब सराग अनुकम्पाए थीं ।* 

भगवान्‌ श्री महावीर ने दीक्षा-ग्रहण से पूर्व एक वर्ष तक स्वर्ण-मुद्राश्नों का 
दान किया ।*देवता ग्रज्ञात भूमिगत धन लाकर उनके कोष मे रखते* और भग- 


१. श्रनुकम्पा चौपई गीति १ गांधा २१ 

२. शनुकस्पा चौपई गीति ३ गाथा १-१० 

३. भ्रनुकम्पा चोपई गीति ३ गाया ११-१६ 

४. प्रनुकम्पा चोपई गौति ३ गाथा २८-३७ 

५. प्राचारांग सूत्र तथा कल्पसूत्र 

६. बिर श्नष्ठानि नष्टानि, प्रक्षीणस्वासिकानि च । 
झ्रतिप्रनष्टसेतुनि,. गिरिकुजगतानि च॥ 
इमशानस्थानगूढ़ानि, गुप्तानि च गृहान्तरे। 
शजतस्वण्ण र्नादिधनान्याहुत्य सबंतः ४ 
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वान्‌ प्रतिदित एक करोड़ भ्राठ लाख स्वर्ण-मुद्राओं का दान करते। इस प्रकार 
समग्र वर्ष में उन्होंने तीनसौग्मठासी करोड़ भ्रस्सी लाख स्वणणे-मुद्राओं का दान 
किया। प्रत्येक तीर्थंकर भी दीक्षा से पूर्व ऐसा करते हैं । 

प्रश्न होता है यह दान किस हेतु से होता होगा ? शास्त्र इस विषय में मौन 
हैं, ग्रत: नाना हेतु सोचे जा सकते हैं। देव धन एकत्रित करते हैं। भगवान्‌ के 
हाथों दिलाते हैं, इससे यह अर्थ तो स्पष्ट-स्पष्ट निकल ही झ्ाता है कि भगवान्‌ के 
महिमा-रूयापन का ही यह एक उपक्रम है। परम्परागत होने के कारण भगवान्‌ 
उसे करते हैं। आज भी दीक्षार्थी के हाथों से सोने-चांदी की अंगूठियां बंदाई जाती 
हैं। वे स्मृति की सूचक हैं। मिले भोगों को छोड़ता ही वास्तविक त्याग है।* 
दान व्यक्ति की सम्पन्नता को व्यक्त करता है। लोग समभ लेते हैं, भगवान्‌ का 
संन्यास अभाव का नाम त्याग ऐसा नही है। सबसे महान्‌ भ्र्थ वर्षीदान का यह 
निकलता है--सम्पन्नता से मोक्ष नहीं मिलता । दान-समर्थ लोगों का भी आत्म- 
कल्याण तो सर्वस्व-त्याग भ्रर्थात्‌ संयम-ग्रहण करने मे ही है। 

इस दान को धर्म-पुण्य से जोड़ने में तो सहज ही प्रश्न उठ सकता है, वह धर्म- 
पुण्य मिलेगा किसे ? वह घन तो देवाजित था । देवों ने भी इधर-उधर से उठाया 
था। उनके मूल मालिक तो और ही लोग रहे होंगे । आचार भिक्षु ने कहा--इस 
प्रकार धन देने में ही धर्म-पुण्य होता तो देवता भगवान्‌ श्री महावीर की प्रथम 
वाणी को निष्फल क्यों जाने देते ? श्र्थ-दान तो उनके लिए कोई बड़ी बात ही 
नहीं है।? आदिनाथ प्रभु ने जब वर्षीदान दिया, दीन, अनाथ यांचक रहे ही कौन 





वासवादिष्टधनदप्रेरिता जुम्भका: सुरा:। 
बदतोड़यूरयन्‌ भर्त्तु, पर्यांसीव पयोगुच: ॥ 
--त्रिषष्टिशलाकापुरुषचरितम्‌ पर्व १ सर्ग ३ इलोक २० से २२ 
१. जेय कन्‍्ते पिए भोए लड्े विपिद्ठी कुब्यह । 
साहोणे चयहइ भोए से हु चाइत्ति वुच्चह ॥ 
-“दसर्वकालिक सत्र झ्र० २ गाथा ३ 
२. बत्य गन्ध मलंकारं इत्थिश्रो समणाणिय। 
झच्छंदा जे न भुजन्ति न से चाइत्ति वच्चइ।। 
--दस्वकालिक सूत्र अ० २ गाथा २ 
३. जिण धर्म हुवे सोनइया दीयां, तो देवता देता हाथो हाथ जी। 
प्रत मनोरथ मन तणा, बोर वाणी निरफल न गसात जो ॥ 
रतन हीरा नें माणक पतां, मन मानें ज्यूं देवता देत जो। 


१२४ भ्रहिसा विवेक 


होंगे ? लोग उनकी दीक्षा-वार्ता से स्वयं वराग्यशील हो रहे थे। उन्होंने भगवान्‌ 
का सम्मान रखने के लिए केवल प्रसाद-बुद्धि से ही दान लिया।' न यह पात्र दान 
था, न करुणादान । धर्म-पुण्य का लेखा-जोखा उसके साथ बैठ ही क॑से सकता है ? 


आचार्य मिक्षु और अनुकम्पा चौपई 

श्राचार्य श्री भिक्षु के विस्तृत व्यक्तित्व को थोड़े-से शब्दों मे रखना सागर को 
गागर में भरने का प्रयत्न मात्र है। उनके व्यक्तित्व और कृतित्व की एक भाकी 
तेराप॑थ घर्मसंघ है। एक छोटा-सा पौधा जो उन्होंने भ्रपने हाथों से रोपा, वही 
ग्राज शतशाखी वट-व॒क्ष होकर उनकी स्मृति का एक धर्म-स्तृप बन गया है। तेरा- 
पन्य की प्रत्येक विशेषता में उनके बिखरे बीज ही फूटे है। आचार भिक्ष्‌ एक 
सिद्धहस्त कृषिक थे । उनके हाथ से गिरा कोई बीज व्यर्थ नहीं गया । छव साधुग्रों 
का उनका समुदाय आज दो सौ वर्षों के पश्चात्‌ छव सौ से भी अधिक श्रमणों का 
समुदाय बन गया है। तेरह श्रावकों की सक्षिप्त सख्या विस्तृत होकर प्राज लाखों 
में चली गई है। तेरापन्थ अपने नवम ग्रधिशास्ता आचार्य श्री तुलसी के नेतृत्त्व मे 
अ्रणन्रत-ग्रान्दोलन के माध्यम से झ्रज सर्वजनोपयोगी हो रहा है। यह सब उन्ही 
दीघेदर्शी और कुशल व्यवस्थापक आचाय॑ श्री भिक्ष की देन है। 

श्राचार्य श्री भिक्षुआचार से, विचार से अहिसक थे। उन्होंने शास्त्र-विलोडन 
किया, श्रहिसा का नवनीत पाने के लिए। वे बोले, भ्रहिसा का तत्त्व समभाने के 
लिए । उन्होंने लिखा, रचा, अहिसा को भ्रमर बनाने के लिए | उनके अहिसा तत्त्व 
की एक भांकी उनके जीवन-प्रसगों (भिक्खु दृष्टान्त ) मे मिलती है । विविध मतों 
के लोग आते और उनसे श्रहिसा विषयक प्रश्न पूछते । उत्तर देने की उनकी शैली 
तात्त्विक होते हुए भी व्यवहारिक होती । उनके तक॑ अत्यन्त तीक्षण होते । जिज्ञासु 
को सन्तोष होता । दुराग्रही की चुप्पी होती। प्रश्न आया--किसी ने चार पैसे 
देकर सपेरे के पास से सप॑ं को छुडाया। छूटते ही सर्प चूहे के बिल में गया, पर 
वहां पर चूहा नहीं था। छुड़ानेवाले को धर्म हुआ या पाप ? आाचाय॑ भिक्षु ने प्र 
का समाधान एक प्रतिउदाहरण से किया। उन्होंने कहा--किसी ने कौवे पर गोलो 
चलाई। कौवा उड़ गया। गोली चलाने वाले को पुण्य हुआ या पाप ? तात्पये 





बोर रो वाणी सफल करे, देवता पिण लाहो लेत जी॥ 
-अनुकम्पा चौपई गौत १२ गाया १-२ 
१. जातसंसारवेराग्या, दीक्षया स्वामिनों जना:। 
शेषासात्रसदोध्यह्स्तिच्छादानेईपि नाएघिकम्‌ ॥। 
--त्रिषष्टिशलाकाप्रुषचरित्रम्‌ पं १ सम ३ इलोक २५ 
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चूहा या कौवा नहीं मरा यह तो उनके ग्रायुष्य बल की बात थी। सपप को छूड़ाने- 
वाला और गोली चलानेवाला तो अपनी ओर से हिसा कर ही चुका ।* 

कुछ लोग कहने लगे--आचारय भिक्षु की मान्यता है, बकरे को बचाने में, 
बचने के पश्चात्‌ वह (बकरा ) पानी, वनस्पति आदि की जीवन पर्यन्त जो-जो हिंसा 
करता है, उन सब हिसाश्रों का पाप उस बचानेवाले को क्रमश: लगता रहता है । 

आचाये भिक्षु ने कहहा--मेरी तो मान्यता है कि असयति के पोषण में ग्रसंयत 
जीवन का जो अश्रनुमोदन उस समय हुग्ना, उसका पाप तो उसी समय लग चुका । 
जीवन-भर जैसे-जसे वह पाप करता रहेगा, वेसे-वंसे बचानेवाले को पाप लगता 
रहेगा, यह मेरी मान्यता नहीं है। हां, यह मान्यता श्रपवाद उठानेवाले उन लोगों 
की ग्रवश्य हो सकती है। क्योंकि वे तपस्या का धारणा कराने में आगे की जाने- 
वाली तपस्या का फल भी धारणा करानेवाने को मानते हैं। धर्म यदि पीछे मुड़कर 
श्राता है तो उनकी मान्यता के अनुसार पाप भी पीछे मुड़कर आना चाहिए । 
तपस्या का फल यदि धारणा करानेवाले को मिलेगा तो धारणा करनेवाला तपस्या / 
न करके यदि किसी की हत्या कर डाले तो उनकी मान्यता के अनुसार उस हत्या 
का फल भी उसे क्‍यों नहीं मिलेगा ? * 

'भिक्‍खु दृष्टान्त' आचार्य भिक्षु के जीवन-प्रसंगों का एक अनूठा संग्रह है। 
आचार्य भिक्षु के दिवंगत होने के बहुत वर्षों पश्चात्‌ मुनिप्रवर श्री हेमराजजी ने 
अपने स्मृति-बल से इसका संकलन कराया। तेरापन्य के भावी श्रधिनायक श्रीमद्‌ 
जयाचाये ने उनसे सुनकर ये जीवन प्रसग लिखे ।* दोनों मुनि पुगव इस कार्य के 
लिए अ्रवश्य ही बधाई के पात्र है। यह सकलन कर उन्होंने उनके भ्रहिसा तत्त्व को 
ही नही, प्रत्युत उनके गौरवमय जीवनब्रत को ही साकार कर दिया है। 

आ्राचार्य भिक्षु स्वयं सिद्ध कवि थे। उन्होंने कविता करना कब सीखा, इसका 
कोई इतिहास नही बना । पर उनका सुविस्तृत कविता-साहित्य उनके सिद्धहस्त 
कवि होने का ज्वलन्त प्रमाण है । उनका राजस्थानी पद्य-साहित्य अड़तीस हजार 
इलोक परिमाण माना जाता है। “ब्रताब्रत की चौपई', 'प्राचार की चौपई' जिनाज्ञा 
की चउपई', श्रावकना बारह ब्रत' आदि भनेकों ग्रंथ प्रहिसा सम्बद्ध हैं। 


१. निक्‍खु दृष्टान्त २७२ 
२. भिक्‍खु दृष्टान्त १३५ 0 
३. हेम लिखाया हव॑ स्यू लिख्या जीत धर खंत। 
सरस रसे करो शोभता भिक्‍लु ना दृष्ठान्त ॥। 
--भिक्‍लु दृष्टान्त--प्रशस्ति 


१२६ प्रहिसा विवेक 


ध्रनुकम्पा चौपई' अपने विषय का उत्कृष्ट ग्रंथ है। इसमें विभिन्न रागों में सन्‍्दर्भित 

बारह गीतिकाएं हैं। प्रत्येक गी तिका पर भूमिका रूप में कुछ दोहे हैं। समग्र ग्रंथ छः 

सौ बारह गाथामय है। भाषा राजस्थानी है। कविता सहज और प्रांजल है। पाठक 

को लगता है, कवि अपने विषय का बिना कोई झ्ायास उठाए गद्य में ही विवेचन 

किए जा रहा है। विवेचन के आधार सत्र ग्रागम, तर्क और दृष्टान्त हैं । 
गीतिकाओो के विषय-क्रम का स्थल ब्यौरा निम्न प्रकार से है-- 

१. प्रथम गीतिका में--अनुकम्पा के दो भेद---सावद्य और निरवद्य । आग- 
मोक्त अनुकम्पा प्रसग । आज्ञा श्रौर अ्रनाज्ञा की कसौटी पर । 

२. द्वितीय गीतिका में--साधु और श्रावक का अनुकम्पा धर्म एक । एक का 
संरक्षण, एक के चपेटी । 

३. तीसरी गीतिका में--जीवन और मरण की कामना धर्म नही। अ्रनुकम्पा 
में राग । मोह अनुकम्पा सहित और मोह अ्रनुकम्पा रहित घटता प्रसंग । 

४. चौथी गीतिका में---हिसा का करना, करवाना और अनुमोदन करना 
पाप है, पर देखता पाप नहीं । जीव रक्षा पर सात दुृष्टान्त । 

५. पांचवी गीतिका में--जीव-रक्षा पर तीन दृष्टान्त। त्याग धर्म है, पर 
त्याग का भौतिक परिणाम धर्म नहीं । 

६. छठी गीतिका में---दया की परिभाषा | कथनी और करनी में भेद । 

७. सातबी गीतिका में--जगत्‌ जीवों का मात्स्य न्याय । मिश्र-धर्म पर सात 
दृष्टान्त । एक को मारकर अनेक की रक्षा । बल-प्रयोग मे धर्म नहीं | श्रेणिक राजा 
की अमारी घोषणा । जीव-रक्षा पर दो वेश्याओ्रों का उदाहरण । 

८. आठवीं गीतिका मे---दया के दो स्वरूप---लौकिक और लोकोत्तर । दया 
को पहचानने में भूल । एक समान दया-प्रसगों में एक को हेय कहना, एक को उपा- 
देय कहना । मिश्र-धर्म पर विवेचन । 

£. नवमी गीतिका में---दया भगवती का रूप। हिंसा धर्म की हेयता। 
पंचेन्द्रिय जीवों के लिए एकेन्द्रिय जीवों की हिसा | स्थावर जीवों का समारम्भ । 
हिसा-धर्म के प्ररूपण में महात्नत भग। अर्थ-हिसा और भ्रनर्थ-हिसा । धर्मार्थ हिसा। 
जीवमात्र की समानता | हिसा और दया की करणी एक नहीं । दया में हिसा का 
मेल नहीं । हिंसा में धर्म तो जल-मंथन में घुत । 

१०. दसवी गीतिका में-गौशालक पर की गई भश्रनुकम्पा का स्विस्तार 
विवेचन । 

११. इग्यारहवीं गीतिका में--उपकार के दो रूप। लोकोत्त र उपकार--- 
ज्ञान, दर्शन, चारित्र तथा श्रन्य विविध प्रकार। लौकिक उपकार--माता-पिता 
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की सेवा तथा अन्य विविध प्रकार | जन्म-जन्मान्तर में उपकार-परम्परा । 

१२. बारहवीं गीतिका में--भगवान्‌ श्री महावीर के वर्षीदान पर सविस्तार 
विवेचन । लड्डुओं के लिए पौषध और तप देवों द्वारा जीव दया की सम्भावना। 
सावद्य-दान की पहिचान । 

प्रत्येक गीतिका में नाना भ्रवान्तर विषय हैं, उन्हें ऋमबद्ध कर लेना भ्रत्यन्त 
विस्तार सापेक्ष है। 

अनुकम्पा चौपई' आचाय॑ श्री भिक्षु द्वारा कब रची गई, यह एक प्रश्न है। 
समग्र द्वादश गीतिकाओ्रों में अन्तिम चार गीतिकाश्रों के पभ्रन्त में उनका रचना- 
काल, विषय और स्थान का ब्यौरा दिया है। 

नवम गीतिका सं० १८४४ फाल्गुन शुक्ला नवमी । 

दसम गीतिका सं० १८५३ आषाढ़ कृष्णा एकादशी । 

ग्यारहवी गीतिका सं० १८४५४ आरि्विन शुक्ला द्वितीया । 

बारहवीं गीतिका सं० १८५७ कातिक कृष्णा चतुर्दशी । 

उक्त चारों गीतिकाओ्रों के रचना-काल में कम-सें-कम एक और अधिकतम 
नौ वर्षों का अन्तर है। इससे यह लगता है, समग्र अ्नुकम्पा चौपई निश्चित रूप- 
रेखा के आधार पर किसी एक ही श्रवधि में नहीं रची गई है। अ्रनुकम्पा गीति- 
काश्रों के सम्बन्ध में अन्य जो उल्लेख मिलते हैं, उनसे उनका उक्त चार गीतिकाओं 
के बहुत ही पूर्व रचा जाना प्रमाणित होता है। लगता है---स्थानकवासी समाज से 
पृथक होते ही श्राचार्य भिक्षु ने रचनाए नहीं कीं। लोगों की साम्प्रदायिक व्यामूढ़ता 
के कारण जब श्राचार्य भिक्षु को अपना तत्त्व समझा सकते में निराशा हुई तो एक 
बार के लिए उन्होंने जन-कल्याण की चिन्ता छोड़कर, स्व-कल्याण के लिए उत्कट 
तपस्या करते हुए निकेवल प्रात्म-साधना में लगे । कुछ समय पर३चात्‌ अपने सहवर्ती 
साधुमों द्वारा प्रेरित होकर पुनः वे लोक-प्रबोधन के कार्य में जुटे । तब उन्होंने नाना 
रचनाएं कीं। जिनमें अनुकम्पा गीतिकाएं भी प्रमुख थीं। इसका प्राधार हमें 
श्राचार्य भिक्षु के संस्मरणों में' मिलता है। पर उन संस्मरणों से भी सुनिश्चित 


१. भीखणजी स्वामी हेमजी स्वामी ने कह्मो। म्हें उणाने छोड़्या जद पांच वर्ष 
तांइ तो पूरो ब्राह्मर न मिलयो। घी चोपर तो कठं । कपड़ो कदाचित्‌ बासतो 
मिलती तो सवा रूपोया री। तो भारमलजी स्वामी कहिता पछेबड़ो ध्ापरे 
करो। जद स्वामीजी कहिता एक चोलपटो थांरे करो एक म्हांरे करो। 
झाहार पाणी जाचनें उजाड़ में सब साध परहा जावता। रूंखरा री छायां 
तो श्राहार पाणो मेलनें भ्रातापना लेता, झाथण रा पाछा गाम में झावता । 


शरद अहिंसा विवेक 


रचना-काल नहीं पकड़ा जाता। भिक्षुजशरसायन में रचना-उल्लेख के साथ मेवाड़ 
की शोर जाने का भी उल्लेख है।* पूर्वोक्त जोवन संस्मरणों से भ्राचायं भिक्षु के 
पृथक होने से पांच वर्षों के अन्दर ही अनुकम्पा चौपई के रचे जाने का झाभास 
मिलता है और भिक्षुजशरसायन से लगभग तीन वर्ष के अन्दर ही। भ्राचार्ये भिक्षु 
का प्रथम चतुर्मास केलवा मेवाड़ मे होता है। दूसरा और तीसरा चतुर्मास क्रमश: 
बरलू भ्रौर सिरियारी (मारवाड) में होता है। चौथे और पाचवे चतुर्मास के 
लिए वे पुनः मेवाड़ में जाते है।' इससे लगता है झपने नव प्रवज्या के तीसरे वर्ष 
में ही उन्होंने अनुकम्पा सम्बन्धी गीतिकाओं की रचना प्रारम्भ की है। निश्चित 
रूप से यह कहना कठिन ही है कि आराठों गीतिकाओ्रों की रचना क्रमश: एकाघ वर्ष 
में ही सम्पन्न हो गई या स्पष्ट रूप से एक-एक गीतिका यथा प्रसग बनती गई। 
आठो गीतिकाश्रों में यत्र तत्र भावों की पुनरावृत्ति भी है। इससे यह भी माना जा 
सकता है कि प्रत्येक गीतिका अपने आप में स्वतन्त्र और परिपूर्ण है। कुल मिला- 
कर पअनुकम्पा चौपई बन गई है। प्राचीन ग्रन्थों में श्राचाय भिक्षु ने भ्रनुकम्पा पर 
रचनाएं (अनुकस्पा री जोडां ) कीं, ऐसे उल्लेख ही बहुधा मिलते है । चौपई शब्द 
पीछे से जोड़ा गया है, ऐसा सम्भव लगता है। ग्राचाय भिक्षु का नव ग्रवज्या काल 
वि० सवत्‌ १८१७ आषाढ पूर्णिमा का है। उपर्युक्त उदाहरणों से अनुकम्पा 
चौपई की रचना का आरम्भ काल वि० सबत्‌ १८२० सम्भावित होता है और 
पूर्ति काल बारहबी गीतिका के अन्त में वि० संवत्‌ १६५७ दिया गया ही है। 
इण रीते कष्ट भोगवर्ता। कर्म काटता। म्हें या न जाणता म्हांरो भारग जमसो, 
नें स्‍्हां में यूं दीक्षा लेसी ने यूं श्रावक भ्राविका हुसी । जाण्यो श्रात्मा रा कारज 
सारसां मर पूरा देसां इम जाणनें तपस्या करता। पछे कोई-कोई रे सरधा 
बेसवा लागी। समझवा लागा। जद थिरपालजी फतंचन्दजी श्रादि मांहिला 
साधां कह्मयो लोग तो समभता दोसे है। थें तपस्या क्यू' करो। तपस्या करण में 
तो महें छाईज। थें तो बुद्धिबांन छो सो धम रो उद्योत करो । लोकां ने सम- 
भावो। जद पछे विशेष खप करवा लागा। भ्राचार प्रनुकस्पा री जोड़ां करी 
ब्रत भ्रश्नत री जोड़ां करी । घणा जीवा नें समराया। पछे बलाण जोड़या । 
--भिक्खु दृष्टान्त संस्या २७६ 
१. प्रगट मेवाड़ में पूज पधारीया युक्तित श्राचारनी जोड़ । 
झनकम्पा दया बान रे ऊपरे जोड़ां करो घर कोड़ ॥ 


--भिक्षुज्व रसायन गौति १० गाया १० 
२. झाचाय चरित्रावली सम्पादकीय से 
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अनुकम्पा चौपई और अहिंसा पर्यवेक्षण 

अ्रनुकम्पा चौपई का विवेचन झहिसा विषयक प्रचलित धारणाओ्रों से सम्ब- 
ीन्धित और खण्डन-मण्डनात्मक है, तो भी उससे साध्य-साधन, बल-प्रयोग और 
हेंदय-परिवर्तन आदि अ्रहिसा के आधारभूत सिद्धान्त सहज ही पकड़े जा सकते हैं। 
प्रस्तुत 'पहिसा-पर्यंवेक्षण' भ्राचार्य भिक्षु के अहिसा-चिन्तन का एक पश्रध्ययन है। 
अ्रनुकस्पा चौपई का समग्र भ्रष्ययत वह सहज रूप से हो ही जाता है। श्रनुकम्पा 
चौपई जीवन के व्यवहारिक प्रसंगों से श्रहिसा के आधारभूत सिद्धान्तों पर पहुं- 
चाती है भ्रौरअहिसा-पर्यवेक्षण अहिसा के आधारभूत सिद्धान्तों से जीवन-व्यवहार 
के अहिसा विवेक पर लाता है। इस शैली-भेद से दोनों कृतियों की सापेक्ष उप- 
योगिता बनी रहती है। 'अहिसा-पर्यवेक्षण” पर जाने वाले के लिए अनुकम्पा 
चौपई का स्वतन्त्र अध्ययन अवशेष रहेगा भौर झ्रनुकम्पा चौपई का अध्ययन कर 
चुकनेवालों के लिए 'अहिसा-पर्यवेक्षण' का । ह 

अहिसा-पर्यवेक्षण' श्रनुकम्पा चौपई पर एक श्रध्ययन होने के साथ-साथ 
भारतीय अहिसा-चिन्तन के प्रवृत्ति भौर निवृत्ति अंगों का एक समग्र श्रष्ययन भी 
बन गया है। प्रागायं काल से झ्राचाय श्री भिक्षु और महात्मा गांधी के युग तक 
की अहिसा-मान्यताओों का एक शोधमू लक सिहावलोकन है। 


“अहिंसा-पर्यवेक्षण' क्यों और कब ? 

ग्राचायंप्रवर के कलकत्ता प्रवास की बात है। काशीपुर में प्राचार्य प्रवर के 
सान्निध्य में तेरापन्थ द्विशताब्दी साहित्य के सम्बन्ध में चिन्तन हो रहा था। कुछ 
एक साधु भर कुछ एक साहित्य-सेवी श्रावक उसमें भाग ले रहे थे। चर्चा-प्रसंग में 
ग्राचायप्रवर ने कहा--अ्रनुकम्पा चौपई को ग्राधुनिक भाव-भाषा में और शोधपूर्ण 
आधारों के साथ सर्वस्राधारण के सम्मुख रखा जा सके, यह अत्यन्त श्रपेक्षित है। 
यही चर्चा-प्रसंग मेरी श्रोर भ्रा ढला शौर मुझे इस कार्य के लिए सम्मुग्रत होना 
पड़ा। जैन दर्शन और ग्राधुनिक विज्ञान' सम्बन्धी कार्य सम्पन्त होने के पश्चात्‌ 
महावीर श्र बुद्ध विषय पर एक तुलनात्मक और शोधपूर्ण झ्ध्ययन में मैं भ्रपने 
भ्रापको लगा चुका था। एकाएक उस विषय से मुड़कर इस ओर लगना शभ्रधिक 
सहज तो नहीं लगा, पर उसके पीछे रहा ! आ्राचार्य प्रवर का इंगित उसे बहुत 
भारवान्‌ बता चुका था। तेरापन्थ की द्विशताब्दी के सम्बन्ध से मैं कुछ लिख 
सकूं, यह अन्तरभूत प्रेरणा भी समय पाकर प्रखर हो उठी भौर मैं शेष साहित्य- 
कार्य स्थगित कर इस झोर दत्तचित्त हुआ | 

कलकत्ता चतुर्मास में इस सम्बन्ध से विशेष कार्य न हो सका। प्राचार्यप्रवर 
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के साल्लिध्य में चलनेवाली श्रनेक प्रवृत्तियों से सम्बन्ध होने के कारण प्रस्तुत कार्य 
गौण ही रह सकता था। केवल अनुकम्पा चौपई का अनुवादमात्र वहां हो सका। 
चतुर्मास के पश्चात्‌ कलकत्ता से राजस्थान का प्रलम्बतर विहार-प्रसग था । शीत 
ऋतु के छोटे-छोटे दिन और प्रतिदित दोनों समय के बड़े-बड़े बिहार; साहित्य- 
सर्जत के लिए बचा-खुचा समय पैरों की मरहम पट्टी मे लग जाता था। फिर भी 
अनुकम्पा चौपई के साकेतिक घटना प्रसग इस भ्रवधि में लिख लिये गए । 

सरदारशहर से ग्राचायंप्रवर के श्रादेश को पाकर वि०्सवत्‌्२० १७ के चातुर्मास- 
प्रवास के लिए दिल्‍ली थ्राए। यहां लेखन-कार्य के लिए अनुकूल वातावरण रहा । 
वांछित ग्रस्थ-सामग्री सुलभ हई। श्रापाद शुक्ल पक्ष मे अहिसा-पर्यवेक्षण का लेखन- 
कार्य प्रारम्भ हो गया। अणब्रत-कार्यक्रम स्थगित जेसा ही रहा। चिन्तन, मनन 
और ग्रन्थावलोकन की अतिशय प्रवृत्ति से स्वास्थ्य पर भी प्रतिकूल प्रभाव पड़ा। 
लेखन-कार्य बीच मे रोक देना पडे, ऐसी स्थितिया श्राई, पर जेैसे-तैंसे उठाए कार्य 
की मंगल ममता ने मुझे बचाया और कार्य को भी पूरा होने दिया । इस प्रवृत्ति में 
मुझे जितना श्रम उठाना पड़ा, उससे अधिक मैं लाभान्वित भी हुआ | अनेकानेक 
अन्थों की स्वाध्याय हुई श्लौर ज्ञान बढा । 

अनुवाद कार्य 

दूसरे के भावों को भाषा-सेद से अपने शब्दों मे वान्धना अनुवाद है। यह झनु- 
ष्ठान दूर से जितना सरल लगता है, प्रयोग में उतना ही कठिव होता है । पद्चात्मक 
ग्रन्थों का गद्यानुवाद तो भनुवादक को श्रेयोभाग्‌ होत का बहुत ही थोडा अवसर 
देता है। एक भाषा के लालित्य को दूसरी भाषा में फिर भी लापा जा सकता है, 
पर पद्य के लालित्य को गद्य में ला देने का प्रयत्त तो वमक का ग्रास्वाद श्रलोनी 
वस्तु में लाने जैसा ही है। अनुकम्पा चौपई के श्रन॒वाद की उपयोगिता तो केवल 
यही तक मानकर चलना चाहिए कि राजस्थानी भाषा में गति न रखनेवाले 
विद्ान्‌ श्राचार्य भिक्षु के भावों को ज्यों का त्यो नही, परन्तु अ्रधिकतम निकटता 
से समझ सके। झनुवाद व्याख्या-प्रधान नही है, पर वह यथेष्ट रूप में शब्दानुसारी 
तथा भावानुसारी रह सके, यह मेरा अ्रभिष्रेत रहा है। कह्दी-कही पर्यायवाची 
हब्दों के होते हुए भी भाववाची शब्द प्रयोग में लिए गए है तो कही-कहीं पर्यायवाची 
शब्दों को ही ग्रधिक महत्त्व दिया गया है। ऐसे अनुवादों में किसी एक ही नियम 
पर रूढ़ होकर चलना सगत नहीं लगा। मूल ध्येत्र पर स्थिर रहकर जहां जैसा 
प्रशस्त लगा, वहां वैसा ही किया। तेरापन्थ में राजस्थानी साहित्य को हिन्दी में 
प्रनूदित करने का यह प्रथम अध्याय है। विरासत में भ्रनुवादकों को कोई व्यवस्थित्त 


अहिसा-पर्यवेक्षण १३१ 


शैली नहीं मिल रही है। उन्हें स्वयं ही श्रपना मार्ग बनाना है। बहुत शालीनता 
उसमें त भी आ पाए तो भी भावी विक्रास की भूमिका रूप तो वह होगा ही । 

अहिंसा-पर्यवेक्षण' और सानुवाद अनु कम्पा चौपई का युगपत्‌ नास झहिसा- 
विवेक है। इसके प्रणयन में मेरा कार्य केवल विचारों को बोल देने भर का रहा 
है। पाण्डुलिपि से लेकर समग्र सम्पादन कार्य तक का कार्य मेरे सहयोगी मुनियों का 
ही है। मुनि महेन्द्रकुमा रजी द्वितीय ने सम्बन्धित भ्रंग्रेजी ग्रन्थों के जुटाने एवं उनके 
ग्रवलोकन में हाथ बटाया। मुनि मानमलजी ने सम्बन्धित ग्रन्थों की स्वाध्याय 
और प्रस्तुत ग्रन्थ के लेखन-कार्य में लगभग मेरे जितना ही समय लगाया है। मेरी 
सुविधा के लिए उन्हें श्रपनी सुविधाएं न्यौछावर कर देनी पड़ी हैं। मुनि हर्षचन्द्रजी 
का भी लेखन-कार्य में उल्लेखनीय योग रहा है । 

सम्पादन का सारा कार्य मुनि महेन्द्रकुमा रजी 'प्रथम का है। उन्होंने मेरी प्रब 
तक की और भी दह्ञों पुस्तकों का निष्काम और निर्नाम सम्पादन किया है। 
प्रस्तुत ग्रन्थ में प्रनुकम्पा चौपई का पारिभाषिक शब्दकोष उन्होंने भ्रपनी स्वतन्त्र 
शैली से तैयार किया है । हरएक शब्द का हिन्दी, संस्कृत श्रौर राजस्थानी भाषा- 
गत रूप उससे जाना जा सकता है। शब्दों की सूत्रवद्ध परिभाषा उन्हें बहुत खोज 
पड़ताल से उपलब्ध हुई है। एक-एक शब्द के लिए श्रनेकों ग्रन्थ टटोलने पढ़े 
हैं। जो शब्द कहीं भी नहीं मिले उनकी सौत्रिक परिभाषा उन्होंने स्वयं तैयार 
की है। 

दूसरा कोष उन्होंने राजस्थानी शब्दों का बनाया है। उसमें उन्होंने वे ही 
शब्द लिए है, जो अधिकांशतः आ्राज की राजस्थानी में प्रचलित नहीं हैं। राजस्थानी 
भाषा के भी मेवाड़ी, मारवाड़ी, ढंढाड़ी, बीकानेरी आदि नाना भेद हो जाते हैं। 
आचार्य भिक्षु की मातृ-भाषा मारवाड़ी थी। मेवाड़ आरादि प्रदेशों में उनका अधिक 
रहना हुआ; अत: वह भी श्रांशिक रूप से उनकी भाषा बन ही गई । कुछ भी हो 
दो सौ वर्षो के पश्चात्‌ भाषा-व्यवहार में बहुत बड़ा अन्तर झा जाना स्वाभाविक 
है। ग्राज राजस्थानी व्यक्ति उनकी भाषा को शब्दश: समभ लें, यह कठिन है। 
भविष्य में यह भ्रौर भी कठिन होता जाएगा, यह लगता ही है; रत: प्रावश्यकता 
तो यह है समग्र भिक्षु-साहित्य पर एक स्वतन्त्र कोष का निर्माण हो ताकि वह सुदूर 
भविष्य तक मूल भाषा में पढ़ा जा सके । 

अनुकम्पा चौपई में भी ऐसे शब्दों की बहुलता है जो वर्तेमात राजस्थानी 
भाषा से बहुत दूर रह गए हैं। 'जबून', आत्तरियो', 'उदक', 'डराणे', 'रीजक 
रोटी, 'ममाई' झ्रादि शब्द इसके उदाहरण हैं। प्रस्तुत शब्द-कोष में मुनि महेन्द्र- 
कुमारजी 'प्रथम' ने ऐसे शब्दों का यथार्थ पर्यायवाची शब्द देने को पर्याप्त यत्न 


११२ अ्रहिसा विवेक 


किया है। वयोवृद्ध मुनिजनों की परम्परागत घारणाप्रों से भी उन्होंने अ्रपने कोष 
को समृद्ध बनाया है। 

सम्पादन काये के साथ-साथ उन्होंने श्रहिसा-पर्यवेक्षण' और अनुवाद को 
प्रनेकशः समालोचनात्मक बुद्धि से पढ़ा है, मुझे समुचित सुकलाव दिए हैं। संस्कृत, 
प्राकृत, अ्रंग्रेजी भ्रादि के उद्धरणों को यथास्थान योजित किया है भ्रौर शुद्धाशुद्धि 
के दुरूह कार्य में भ्रपने प्रापको खपाया है। कुल मिलाकर कहा जा सकता है 
प्रस्तुत ग्रन्थ की सम्पन्नता में उनका श्रम मेरे श्रम की श्रपेक्षा कहीं श्रधिक ही 
भारवान है। 

मैं उन विद्वानों का विशेष श्राभारी हूं, जिनके शोधपूर्ण ग्रन्थ मेरे लेखन-कार्य 
में योगभूत हुए है। 
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अनुकम्पा चोपड़े 


दुहा 
अनुकम्पा ने आदरे, कीज्यों धणा जतन। 
जिनवर ना धर्म मांहिली, समकित पाप रतन ॥ १॥ 
गाय भेंस श्राक थोर नों, ए च्यारूंई दूध । 
तिम अनुकम्पा जाणज्यो, राखे मन में शुद्ध ॥२॥ 
आ्रंक दूध पीध्धा थकां, जुदा हुवे जीव-काय । 
ज्यू सावद्य अनुकम्पा कियां, पाप कर्म बंधाय ।॥३॥ 
भोलेई मत भूलज्यों, अनुकम्पा रे नाम। 
कीज्यो अंतरंग पारिखा, ज्यू सी के आतम काम ॥।४॥ 
अनुकम्पा में आ्रागन्यां, तीर्थकर नी होय। 
सावद्य निवंद्य श्लोलखो, सूतर साहमों जोय ॥॥५॥ 


ढाल : १ 
[राग--समकित वसियों 
मेघकुंवर हाथी रा भव में, श्री जिन-भाषी दया दिल आई। 


ऊंचो पग राख्यो सुसलो न मारयो, या करणी श्री वीर सराई॥ 
या अनुकम्पा जिन-आज्ञा में ॥१॥ 


कष्ट सह्यो तिण पाप सू डरते, मन दिढ़ सेंठी राखी तिण काया । 
बलता जीव दावानल जाणी, सूंड सू गिर-गिर बारे न लाया ॥२॥ 


परत संसार कियो तिण ठामें, उपनो श्रेणिक नें घर आई। 
भगवंत आगे दीक्षा लीधी, पहिला अध्येन ज्ञाता मांहि ॥३॥ 


मांडलो एक जोजन रो कीधो, घणा जीव बच्या तिहां आई। 
तिण बचियां रो धर्म न चाल्यो, समकित आयां बिन समन काई॥४॥ 


दोहा 


ग्रनुकम्पा को हृदयंगम कर जैन धर्म में रत्न-स्वरूप माने जाने वाले संप्राप्त 
सम्यक्त्व का संरक्षण करना चाहिए ॥ १॥ 


जिस प्रकार गाय, भेस, आक और थोहर के दूध, दूध नाम से ही कहे जाते 
हैं, उसी प्रकार अ्रनुकम्पा को भी मन की जागरूकता से जानना चाहिए ॥२॥ 


जैसे ग्राक का दूध पीने से मनुष्य मर जाता है, उसी प्रकार सावद्य ग्रनुकम्पा 
करने से अशुभ कर्म का बन्धन होता है ॥३॥ 


केवल अनुकम्पा शब्द पर ही मत भूलना । उसके श्रन्तरंग स्वरूप की परीक्षा 
करना, जिससे श्रात्म-कार्य सिद्ध हो ॥।४॥ 


निरवद्य अ्रनुकम्पा में तीर्थकरों की भ्राज्ञा होती है, इस दृष्टि से आगमों का 
अ्रवलोकत कर सावद्य और निरवद्य अनुकम्पा को पहचानना चाहिए ॥५॥ 


गीति 


जिन-भाषित दया मन में लाकर मेघकुमार ने हाथी के भव में श्रपना पैर 
उठाए रखा, शशक को नहीं मारा, इसका वर्णन भगवान्‌ श्री महावीर ने स्वयं 
किया है। यह भ्रनुकम्पा ग्राज्ञा-सम्मत है ॥१॥ 


पाप-भय के कारण उसने कष्ट सहा । मन को दृढ़ व शरीर को स्थिर करके 
रखा, पर दावानल में जलते जीवों को सूड से पकड़-पकड़कर वह बाहर नहीं 
लाया ॥२॥ 


उस समय उसने 'परित्तसंसार' (परिमित संसार ) किया | श्रेणिक राजा के 
घर जन्म लिया और भगवान्‌ श्री महावीर के पास दीक्षा ग्रहण की। ज्ञाता सूत्र के 
प्रथम अध्ययन में इसका वर्णन है ॥। २॥। 

उसने एक योजन का परिसण्डल तैयार किया। उसमें झाकर बहुत सारे 
जीव बचे, पर उनके बचने को धर्म नहीं कहा । सम्यक्त्व आए बिना यह समभ में 
नहीं भ्रा सकता। इस झअनुकम्पा को साबद्य समझना चाहिए ॥४॥ 


(४० प्रहिसा विवेक 


नेमकुंबर परणीजण चाल्या, पशु-पंखी देख दया दिल आणी। 
इसड़ो काम सिरे नहीं मुजनें, म्हारे काज हणे बहु प्राणी ॥५॥ 


परणीजण सू परिणामज फिरिया, राजमती नें ऊभी छिटकाई। 
कर्म तणा बंध सू नेम डरिया, तोड़ी आठ भवां री सगाई॥६॥ 


आप सू मरता जीव जाणी नें,कड़वा तूबा रो कीधो आ्ाहारो। 
कीड़यां री अनुकम्पा आणी, धिन-धन धर्मरची अणगारों ॥७॥ 


फोड़वी लब्धि श्रनकम्पा आणी, गोसाला नें वीर बचायो। 
छ लेश्या छद्यस्थज हुंता, मोहक्म॑ वश राग ज झ्ायो। 
आ अनकम्पा सावद्य जाणो ॥५॥ 


असंजती गोसालो कुपातर, तिणने सहाज शरीर रो दीधो। 
धर्म जाणे तो जगत दु:खी थो, बले वीर ए काम कांय न कीधो ॥६॥ 


तेजू लेश्या मेली गोसाले, बाल्या दोय साधु भसम करी काया। 
लब्धिधारी था साधु घणाई, मोटापुरुषां नें क्यू न बचाया ॥१०॥। 


जिनरखिये श्रनुकम्पा कीधी, रयणादेवी रे साहमों जोयो। 
सेलग यक्ष हेठों उतारयो, देवी आय खड़ग में पोयो॥११॥ 


भगता हरणगमेषी नो सुलसा, कीधी अनुकम्पा विलखी जाणी । 
छ बेटा देवकी रा जाया,सुलसा रे घर मेल्या श्राणी ॥१२॥ 


यज्ञ बाड़े हरिकेशी झाया, असणादिक त्यानें नहीं दीघा। 
यक्षदेव अनुकम्पा झाणी, रुद्र वमंता ब्राह्मण कीधा ॥१३॥ 


मेघकुंवर गर्भे हुंतो जब, सुख रे तांई किया अनेक उपायो। 
धारणी राणी कीधी अ्रनुकम्पा, मन गमता झ्रसणादिक खायो ॥ १४॥ 
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नेमिकुमार विवाह के लिए चले । पशु-पक्षियों को देखकर उनके मन में दया 
आई । सोचा, यह कार्य मेरे लिए श्रेयस्कर नहीं है; क्योंकि मेरे लिए ही बहुत सारे 
प्राणी मारे जाने वाले हैं ।।५॥ 

विवाह से मन फिर गया। राजीमती को ज्यों-का-त्यों छोड़ दिया । कर्मों के 
बन्धन से डर कर नेमिकुमार ने आठ भवों का जो नाता था, तोड़ दिया । यह अनु- 
कम्पा जिनेश्वर देव की भाज्ञा में है ।।६॥। 

अपने द्वारा जीवों को मरते देखकर धर्मरुचि भ्रनगार ने कड़्वे तुम्बे का श्राहार 
किया.। वे चीटियों की अनुकम्पा करने वाले धर्मरुचि अनगार धन्य हैं। यह भनु- 
कम्पा भी जिनेश्वरदेव की झआाज्ञा में है ।॥७॥॥ 

महावीर स्वामी ने अनुकम्पा करते हुए लब्धघि फोडकर गोशालक को बचाया । 
उस समय भगवान्‌ छ लेश्या वाले झौर छद्मस्थ थे। मोह कर्म के कारण उनको 
यह राग आया ॥5।॥। । 


गोशालक असंयती और कुपात्र था। उसे शारीरिक सहयोग भगवान्‌ श्री 
महावीर ने किया । यदि इसमें धर्म समभते तो सारा जगत दुःखी था, भगवान्‌ ने 
इस उदाहरण को फिर से दुहराया तो नहीं ॥६९॥ 

अपनी तेजोलेश्या के द्वारा गोशालक ने दो साधुझों को जलाकर भस्मसात्‌ 
कर दिया। वहा लब्धिधारी साधु तो बहुत थे । उन महापुरुषों को उन्होंने क्‍यों 
नहीं बचाया ? यह अनुकम्पा सक्षाद्य समझनी चाहिए ॥१०॥॥ 

जिनऋषि ने करुणा करके र॒यणादेवी के सम्मुख देखा । शलक यक्ष ने उसे 
नीचे गिरा दिया और देवी ने श्राकर उसे श्रपने खड्ग में पिरो लिया। यह पनु- 
कम्पा सावद्य समभनी चाहिए ॥११॥ 

सुलसा हिरण्यगवेषी देव की भकता थी । उसे दुःखी देखकर देव ने अनुकम्पा- 
पूर्वक देवकी से उत्पन्न छ पुत्रों को सुलसा के घर लाकर रख दिया । यह शनु- 
कम्पा सावद्य समभनी चाहिए ॥१२॥ 

हरिकेशी मुनि यक्ष-स्थल पर भ्राए। उनको वहां भ्रशनादिक नहीं दिया गया। 
यक्ष देवता ने उनकी अनुकम्पा करके ब्राह्मणों को रुधिर-स्रावी बना दिया। यह 
अनुकम्पा सावद्य समभनी चाहिए ॥ १३॥ 

मेघकुमार जब गर्भ में था, तब धारिणी रानी ने गर्भ की अनुकम्पा करते हुए 
उसके सुख के लिए अनेक उपाय किये। मन की रुचि के अ्रनुसार भोजन किये । 
यह श्रनुकम्पा सावद्य सम भनी चाहिए ॥ १४॥ 


१्थर अहिंसा विवेक 


भ्रभयकुमार रो मित्री देवता,तिण अभयक्‌ुवर री अनुकम्पा भ्राणी । 
धारणी राणी रो डोहलो पूरयो,श्रकाले वर्षा करनें बरसायो पाणी ॥ १५॥ 


कृष्णजी नेम वंदण ने जातां, एक पुरुष ने दुखियों जाणी। 
साहज दियो अनुकम्पा कीधी, ईट उठाय उणरे घर आणी ॥१६॥ 


दुखिया दोहरा देख दरिद्री. अनुकम्पा उणरी किण ग्राणी । 
गाजर मूलादिक सचित्त खबाबे, बले पावे काचो अणगल पाणी ॥१७॥ 


दुखिया जीव मारग में देखी, टल जावे साथु संकरोची काया। 
आप हणे नहीं पाप सू डरता, अनुकम्पा आणी न मेले छाया ॥ १८।॥ 


उपाड़ी ने छाया मेले तो, असंजती जीव री व्यावच लागी। 
या अ्रनुकम्पा साथ करे तो, जावे पांचूई महाव्रत भागी ॥१६॥ 


सो साधु ग्रीपम काल उन्हाले, पाणी विना हुवे जुदा जीव काया । 
अनुकम्पा आण नें ग्रशुद्ध वहिरावे,छ काया रा पीहर साधु बचाया॥२०॥॥ 
के ४) 


गजसुकमाल ले नेम री श्राज्ञा, काउसग्ग कियो मसाण में जाई। 
सोमल आय खीरा शिर ढाया, शीण न धृण्यों दया दिल आई ॥॥२१॥ 


साधु बिना अनेरा सर्वे जीवां री, अनुकम्पा आणी साधु बांधे बंधावे । 
तिणरो नशीत रे बारमें उद्देशे, साधु ने चोमासी प्रायश्चित्त ग्राबे॥२२॥ 


रासडीयादिक सूं तस जीव बंध्या छे, 
ते तो भूख तृषा सूं अत्यंत दुख पावे । 
त्यांने अनुकम्पा आण नें छोड़े छोड़ावे, 
तिण साधु ने चौमासी प्रायश्चित्त आबे ॥२३॥ 
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प्रभयकुमार के मित्र देवता ने उसकी प्ननुकम्पा करके धारिणी रानी 
का दोहद पूरा किया। श्रकाल में वर्षा की। यह ग्रनुकम्पा सावद्य समझनी 
चाहिए ॥ १५॥ 

श्री कृष्ण ने नेमिनाथ प्रभु को वन्दनार्थ जाते समय एक पुरुष को दुःखी देख 
कर उस पर अनुकम्पा की । उसको सहयोग दिया । एक ईट उठाकर उसके धर 
रख दी | यह अनुकम्पा सावद्य समभनी चाहिए ॥१६॥ 

दुःखी, कष्ट प्राप्त तथा दरिद्रों को देखकर कोई उनके प्रति अ्नुकम्पा लाकर 
उन्हें गाजर, मूला श्रादि सजीव वस्तु खिलाता है तथा झ्नछाना पानी पिलाता 
है, उस अनुकम्पा को सावद्य समझना चाहिए ॥१७॥ 

श्रपने द्वारा जीवों को मरते देखकर साधु अपने शरीर को संकुचित कर टल 
जाते है । पाप से डर स्वयं उनकी हिसा नही करते, परन्तु उनकी अ्नुकम्पा करके 
उन्हें छाया मे लाकर नहीं रखते। इसको आज्ञा-सम्मत अनुकम्पा समभझता 
चाहिए ॥१५॥ 

यदि जीवों को उठाकर छाया में रखे तो असंयती की वैयावृत्ति (परिचर्या) 
करने का दोष लगता है। साधु यदि ऐसी अनुकम्पा करते हैं तो उनके पांचों ही 
महाब्रत भंग होते हैं ।१९॥ 

विषम ग्रीष्मकाल का समय है। सौ साधु है। पानी के बिना उनके प्राण जा 
रहे हैं। किसी ने अनुकम्पा करके अशुद्ध पानी उन्हे बहिराया (दान दिया)ओऔर 
उन छ काया के रक्षक साधुझ्नों को बचाया। यह अनुकम्पा सावद्च समभनी 
चाहिए ॥२०॥। 

गजसुकुमाल मुनि ने नेमिनाथ भगवान्‌ की आज्ञा लेकर इसश्ान में जाकर 
कायोत्सग किया | सोमिल ने आकर उनके सिर पर अगारे रख दिये। उनके मन 
में दया थी, श्रतः उन्होंने अपना सिर हिलाया नहीं। यह अनुकम्पा जिनेश्वर देव 
की भ्राज्ञा में है ॥॥२१॥ 

साधु के ग्रतिरिक्‍त श्रन्य जीवों की ग्रनुकम्पा करके कोई साधु उन्हें बांधे या 
दूसरों से बंधवाये तो उस साधु को निशीध सूत्र उद्देशक १२ के अनुसार 
चातुर्मासिक प्रायश्चित्त आता है ॥२२।॥ 

रस्सी आदि से जो जीव बन्धे हुए हैं और वे भूख,तृषा आदि से अत्यन्त पीड़ित 
हैं। अ्रनुकम्पा लाकर यदि कोई (साधु) उन्हें छुड़ाता है तो उसको चातुर्मासिक 
प्रायश्चित्त आता है ॥॥२३।। 


श्डड झहिसा विवेक 


व्याधि कुष्टादिक रोगीलो सुण नें, तिण ऊपर बेद चलाय ने भाव । 
साजो करे अनुकम्पा आणी, गोली चूरण दे रोग गमावे ॥२४॥ 


लब्धिधारी रा खेलादिक थी, सोलेई रोग जड़ां सूं जावे। 
बले जाणे साधु यो रोग सूं मरसी,ग्रनुकम्पा झ्राणी रोग नही गमावे॥ २५॥ 


जो श्रनुकम्पा साधु करे तो, उपदेश देई वैराग चढ़ावे। 
चोखे चित पेलो हाथ जोड़े तो, च्यारूई आहारनां त्याग करावे । 
या अनुकम्पा निरबद्य जाणो ॥२६॥ 


गृहस्थ भूलो उजाड़ वन में, 
अटवी बले उज्जड़ जावे। 
श्रनुकम्पा आणी साधु मारग बतावे, 
तो च्यार महिनां रो चारित्र जावे ॥२७॥ 


अटवी में भूला नें अत्यंत दुखी देखी,च्यारूई शरण साध दिराबे । 
मारग पूछे तो मूनज साभे, बोले तो भिन्‍न-भिन्‍न धर्म सुणावे ॥२८॥ 


दुहा 
अनुकम्पा इह लोक री, कर्म तणो बंध होय। 
ज्ञान दर्शन चारित्र बिना, धर्म म' जाणे कोय ।। १॥ 


जे अनुकंपा साधु करे, ते नवा न बांधे कर्म । 
तिण मांहिली श्रावक करे, तिण में पिण छे धम॥।२॥ 


साधु श्रावक दोनूं तणी, एक अनुकम्पा जाण। 
अमृत सहु नें सारिषो, कूड़ी मत करो ताण ॥३॥ 


वरजी अनुकम्पा साधु नें, सूतरनी दे शाख। 
चित्त लगाय नें सांभलो, श्री वीर गया छे भाष ॥४॥ 
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किसी के कुष्ठादि झनेक व्याधियां हैं। कोई वेद्य यह सुनकर अपने श्राप 
आता है। चूर्ण, गोली भ्रादि देकर उसका रोग मिटाता है और उसे स्वस्थ कर 
देता है। यह सावद्य अनुकम्पा है ॥२४॥ 

लब्धिधर मुनि के श्लेष्म. आदि से सोलह ही रोग समूल मिट जाते हैं। मुनि 
यह जान भी ले, यह व्यक्ति रोग के कारण मरने वाला है तो भी अनुकम्पा करके 
उसका रोग नहीं मिटाते। यह अ्नुकम्पा सावद्य होती है ॥२४५॥ 


साधु यदि श्रनुकम्पा करते है तो उपदेश देकर उसका वैराग्य बढ़ाते हैं। शुद्ध 
हृदय से वह यदि चाहता है तो उसे चारों आहार भोगने का प्रत्याख्यान करा देते 
है । यह भ्रनुकम्पा निरवच्य है ॥२६।॥ 


कोई गृहस्थ जंगल में भटक गया और वह उजड़ ही उजड़ चलता जा रहा 
है। अनुकम्पा करके यदि कोई साधु उसे मार्ग बताता है तो उसको चातुर्मासिक .. 
प्रायश्चित्त आता है ॥॥२७॥। 


जंगल में उसे श्रत्यन्त दु.खी देखकर साथु उसे चार शरण देते हैं। यदि 
वह मार्ग पूछता है तो साधु मौन रहते है। यदि वे बोलते हैं तो भिन्‍न प्रकार से 
ध॒र्मोपदेश सुनाते हैं। यह अनुकम्पा जिनेश्वर देव की श्राज्ञा में है ।।२८॥ 


गीति २ 
दोहा 
लौकिक श्रनुकम्पा से कर्म बन्ध होता है। ज्ञान,दर्शन व चारित्र के भ्रभाव में 
धर्म नहीं हो सकता ॥१॥ 


जो भ्रनुकम्पा साधु करते है श्रौर जिससे नवीन पाप बन्ध नहीं होता, वही 
अनुकम्पा यदि श्रावक करता है तो उसे भी धर्म ही होगा ॥२॥। 


अमृत जिस प्रकार सबके लिए एक जेसा होता है, उसी प्रकार साधु व श्रावक 
के द्वारा की जाने वाली अनुकम्पा भी एक रूप ही होगी। इसके लिए खीचातान 
नहीं करनी चाहिए ॥३॥ 


श्रागमों में भगवान्‌ श्री महावीर ने जिन-जिन श्रनुकम्पाों का साधु के लिए 
निषेध किया है, उनका यहां वर्णन किया जाता है। उसे चित्त लगाकर सुनो ॥४॥ 


१४६ अहिसा विवेक 


ढाल; २ 
[ राग--यतती ] 
डाभ मंजादिक नी डोरी, बंधीया करे हेला नें सोरी। 
सी तापादिक कर दुल्िया, साता वंछे जाण हुवा सुखिया ॥१॥ 
अनम्कपा उणारी आणे, छोठे छोडावे ने भलो जाणे। 
तिणने चोमासी प्रायरिचत ब्ाबे, धर्म जाणे तो समकित जावे ॥२॥। 


इम बांधे बंधावे हुव॑ राजी, तिणरो संजम गयो भाजी। 
ए तो सावद्य कामा जाणो, तिणरा साधा किया पचकक्‍्खाणो ॥३॥। 


जीवणो मरणों नहीं चात्रे, साथु क्याने वंधाव छोड़ावे। 
ज्यांरी लागी मुगत सू ताली, नहीं करे तिके रुखवाली |॥॥४।॥ 


गहस्थ रे लागी लायो, घर बारे निकलियों न जायो। 
बलता जीव बिल-विल बोले, साथ जाय कंवाड़ ने खोले ॥५॥। 


द्रव्ये भावे लाय लागीं, तिज महि केयक वेरागी। 
तिणरी श्रनुकम्पा ग्रात्रे, उपदेश देश समभावे ॥६॥ 
जन्म मरण री लाय थी काढ़े, उणरो काम सिराड़े चाड़े। 
पकड़ावे ज्ञानादिक डोरी, तिण थी आाढठई कर्म दे तोड़ी ॥॥७॥ 


प्रनुकस्पा कियां इंड आवे, परमारथ बिरला पावे। 
नशीत नो बारमों उद्देशों, निज भावी दया नी रेंसो॥८५॥ 


छोड़े साधु सूतर में कहै चाल्यो, ए तो अर्थ अणहुंतो घाल्यो। 
भोलां ने कुगुरा बहकाया, कड़ा-कड़ा अ्र्थ बताया॥९&॥ 


पिघ बाधादिक मंजारी, हिसके जीव देखी आचारी। 
त्यांनें मार कह्मां हिंसा लागे, पहिलोई महाव्रत भागे॥१०॥ 
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गीति 

डाभ, मूंज भ्रादि की रस्सी से त्रस जीव बन्धे हैं, शीत, ताप आदि से दुखी हैं, 
बिलबिलाहट कर रहे हैं, सुख-शान्ति के लिए अत्यन्त व्यग्र हैं, उतकी अनुकम्पा 
करके साधु उन्हें बन्धन से छोड़ता है, दूसरे से छुड़वाता है या किसी छोड़ने वाले 
को अच्छा मानता है तो उस साधु को चातुर्मासिक प्रायश्वित आता है। ऐसा 
करके उस कार्य में यदि वह धर्म मानता है तो उसकी सम्पक्त्व भी चली जाती 
है ॥१-२॥ 

इसी प्रकार यदि वह अनुक्रम्पा करके किसी प्राणी को बान्धता है, वन्धवाता 
है, बान्धने वाले का अनुमोदन करता है तो उसका संयम चला जाता है। ये सब 
सावथ कार्य है। इनका साधु ने प्रत्याख्यान किया है ॥३॥ 

साधु उन प्राणियों का जीता भी नही चाहता, मरना भी नहीं चाहता तो वह ॒. 
क्यों बान्धेगा और क्‍यों छड़ाएगा ? उसकी प्रीति मुक्ति से लगी है । वह किसकी 
रखवाली करेगा ॥४॥ 

गृहस्थ के घर में ग्राग लगी है। घर से बाहर नहीं निकला जाता। आग में 
जलते जीव बिलबिलाहट करते हैं, पर साधु जाकर कपाट नहीं खोलता ॥५॥ 


संसार मे तो द्रव्य और भाव दोनों प्रकार की आग लगी ही है। कुछ एक लोग 
वेराग्यवान्‌ होते हैं, जो भाव आग से वाहर निकलना चाहते है। उनकी अ्रनुकम्पा 
साधु करते है और उन्हें उपदेश के द्वारा प्रतिबोध देते हैं। उस जन्म और मृत्यु की 
आग से बाहर निकालते हैं, उनका काम सिद्ध करते हैं। वे उसे ऐसी ज्ञान की 
रस्सी पकड़वाते है कि वे आठों ही कर्मो के तोड़ने में समर्थ हो जाते हैं ।।६-७॥॥ 


ग्रनुकम्पा करने से प्रायश्चित्त आता है, इस परमार्थ को कोई बिरला व्यक्ति 
ही समभ पाता है। निशीथ सूत्र के बारहतें में उद्देशक में जिन भगवान्‌ ने दया का 
रहस्य प्रकट किया है ॥5॥। 

कुछ लोग कहते हैं,साधु बन्धे प्राणियों को खोल सकता है, यह ग्रागम में कहा 
है; यह अथे अत्यन्त तिराधार है। भोले-भाले लोगों को कुगुरु झास्त्रों का अर्थ बता 
कर बहका देते हैं ।।६॥ 

सिंह, बाघ,बिल्ली आदि हिसक जीवों को देखकर यदि साधु कहे, इन्हें मारो 
तो उसे हिंसा लगती है, पहला महात्रत दूटता है। यदि साधु (घटना प्रसंग पर ) 
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मत मार कह्मयां उणरो रागी, तीजे करण हिसादिक लागी। 
सूयगड़ाअंग छे साखी, श्री वीर गया छे भाखी ॥११॥ 


गृहस्थ रो शरीर ममता में, साथु बेठा समता में। 
रह्या धर्म शुक्ल ध्यान ध्याई, मृवां गयां री फिकर न कांई ॥१२॥ 


इहलोग नें परलोग, जीवणो मरणो काम भोग। 
ए तो पांचुई छे अझतिचार, वांछयां नहीं धर्म लिगार ॥१३॥ 


आपणोई बांछें तो पाप, पर नो कुण घाले संताप। 
घणो जीवणो वांछे अज्ञानी, समभाव राखे ते ज्ञानी ॥१४॥ 


वायरो वर्षा सी ताप, रह्मो न रह्मो चार्व तो पाप। 
राज विरोध रहित सुकाल, उपद्रव जावो तत्काल ॥१५॥ 
सातां बोला रो ए विस्तार, ओलखियों ते, अणगार। 
घट में जो समता आधे, हुवा न हुवा एको ही न चावे ॥१६॥ 


एकण रे दे रे चपेटी, एकण रो दे उपद्रव मेंटी। 
ए तो राग हेष नों चालो, दशवेकालिक संभालो ॥१७॥ 


साधू बेठों नावा में आई, नावड़िये नाव चलाई। 
नावा फूटी मांहे भाव पाणी, साधु देखे लोकां नहीं जाणी ॥१८॥ 
आप डूबे अनेरा प्राणी, किणरी अनुकम्पा नाणी। 
बतायां ब्रत रो भंग, तिणरो झाखी आचारंग ॥१६॥ 
सानी कर साधु जतावे, लोक कुसले खेमें घर आवे। 
डूबा पिण साधु न चाबे, रह्मा चाबे तो तुरत बताबे ॥२०॥। 
मौन साध रहे ते संत, तिके करे संसार नो अंत। 
परिणामज  राखे सेंठा, धर्म ध्यान मांहि रहै बैठा॥२१॥ 
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यह कहे, इन्हें मत मारो तो उन जीवों के प्रति राग प्रकट होता है और उन हिंसक 
पशुओं द्वारा बध्य प्राणियों की हिसा का अनुमोदन लगता है। सूत्रकृतांगयूत्र में 
भगवान्‌ श्री महावीर ने ऐसा कहा है ॥१०-११॥ 

गृहस्थ का शरीर उसकी ममता मे है और साधु भ्रपनी समता में है । वे धम्मे- 
ध्यान व शुक्ल-ध्यान ध्याते हैं। उन्हें किसी के मरने की चिन्ता नही होती ॥ १२॥ 


लोक-बांछा, परलोक-वांछा, जीवन-वांछा, मृत्यु-वाछा और कामभोग-वांछा 
ये पाच अपशर्चिममारणान्तिकी सलेखना के ग्रतिचार माने गये हैं। इनमें धर्म 
जरा भी नही हैं ॥१३।॥ 


श्रावक के अपने जीवन की वांदा भी पाप है तो दूसरे की जीवन-वांछा करके 
कौन संतापित होगा ? अधिक जीना जो चाहते हैं, वे भ्ज्ञानी हैं तथा जीवन व 
मृत्यु में समभाव रखते है, वे ज्ञानी है ।।१४॥। हि 

पवन, वृष्टि, शीत, ताप, क्षेम, सुकाल, उपद्रव ये सात बाते हों या न हों, यह 
चाहना मात्र पाप है। घट में यदि समता होती है तो इन सातों बातों का होना 
या न होना कुछ भी नहीं चाहता। इन सात बोलों का विस्तृत हार्दे जिसने पहचान 
लिया है, वही अनगार है।।१५-१६॥ 


एक आदमी के चपेट मारना और दूसरे को पुचका रना ये दोनों कार्य राग- 
हेप जन्य है। दशवेकालिक सूत्र में इसका वर्णन है ॥१७॥॥ 


साधु नाव में बेठा है। नाविक नाव चला रहा है। नाव में छिद्र हो गया है 
प्रौर पानी भर रहा है । उसे साधु के श्रतिरिक्त और किसी ने नहीं देखा है। साधु 
स्वयं डूबने की ओर जा रहा है, दूसरे लोग भी डूबने जा रहे हैं। उसके मन में 
किसी के प्रति अनुकम्पा नहीं आई । क्योंकि छिद्र बताने से ब्रत-भंग होता है। 
आचारांग सूत्र इस बात का साक्षी है। संकेत करके भी यदि साथु उस छिद्र को 
बताता है तो सब लोग कुशल-मंगल के साथ अपने घर पहुंचते हैं। सब लोग डूब 
जाएं,यह भी साधु नहीं चाहता । सब लोग जीएं, यह यदि वह चाहता तो तत्काल 
उस छिद्र को बता देता । साधु वहां धर्म-ध्यान में स्थिर होकर मौन रहता है और 
ग्पनी परिणाम-दुढ़ता से संसार का अन्त करता है।॥। १८-१६-२०-२१ ॥ 


३ अहिंसा विवेक 


वांछे मरणो जीवणो, तो धर्म तणो नहीं अंस। 
ए अनुकम्पा किया थकां, वर्ध कर्म नों बंस ॥॥१॥ 
मोह अनुकम्पा जे करे, तिणमे राग ने हेप । 
भोग बंध इंद्रथा तणों, अंतर ऊडो देख ॥२॥। 
दया अनुकम्पा आदरी, तिण ग्रातम आणी ठाय । 
मरता देखी जगत नें, सोच फिकर नहीं कांय ॥३॥ 
कष्ट सदह्या घर में थकां, पाल्‍या ब्रत रसाल। 
मोह अनुकम्पा श्रावकां, त्यां पिण दीघी ठाल ॥४॥ 
काचा था ते चल गया, होय गया चकचूर। 
वेः सेंठा रह्मा चलिया नही, त्याने वीर बखाण्या सुर ॥५॥ 


दाल ; ३ 
[राग--तुम जोयज्यो रे स्वारथ ना सभा ] 


चंपानगरी ना बाणियां, जिहाज भरने समुद्र में जाय रे। 
तिण अवसर एक देवता, त्याने उपसरग कीधो आय रे। 
जीव मोह अनुकम्पा न आणिये ॥१॥ 
मिनका सीयाल खांधे बेसाणने, गले पहिरी छे रुड माल रे। 
लोही राध सूं लीप्यो शरीर नें, हाथे खडग दीजे विकराल रे ॥२॥ 


लोक धड़-धड़ लागा धृजवा, श्र देव रह्या मन ध्याय रे। 
अरणक श्रावक डरियो नहों, तिण काउसग्ग दीधो ठाय रे ॥३॥ 


सागारी अनशन कियो, धर्म ध्यान रह्मो चित्त ध्याय रे। 
सगलां नें जाण्या डूबता, अ्रनुकम्पा न आराणी काय रे ॥४॥ 


झ्रणक श्रावक नें डिगायवा, देव वद-वद बोले वाय रे । 
जो श्ररणक धर्म न छोड़सी, तो जिहाज डबोऊं जल मांय रे ॥५॥ 
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गीति ३ 
दोहा 

जीने व मरने की वांछा करना, धर्म का अंश नहीं है। वांछा युक्त इस अनु- 
करण से कम का बन्ध होता है ॥।१॥॥ 

मोह युक्त अ्रन॒कम्पा में राग व द्वेप होता है और उससे इन्द्रियों के भोग 
बढ़ते है, यह भ्रन्तद्‌ ष्टि से समभने की बात है ॥॥२॥ 

दया व झनुकम्पा को जो अपना लेता है, वह आत्म-स्थित होकर रहता है। 
संसार को मरते देखता है, पर वह चिन्तातुर नहीं होता ॥३॥ 

गृहस्थपन में चलने वाले श्रावको ने भी कप्ट सहकर अपने ब्रतों को निभाया, 
परन्तु मोह अनुकम्पा को तो टाला ॥४॥ 

जो दुबंल थे,बे विचलित होकर चूर-चूर हो गए । जो दृढ़ रहे, विचलित नहीं ' 
हुए, उन्हें भगवान्‌ महावीर ने शूरबीर कहा है ॥॥५॥ 


गीति 
चम्पा नगरी के वणिग्‌ भरे जहाज समुद्र में जा रहे थे। उस समय एक देवता 


ते उन्हें उपसगे दिया ।'''है जीव मोह झनुकम्पा मत कर ॥ १॥॥ 


शुगाल और मार्जार उसके कन्धे पर बंठे थे। गले मे कटे सिरों की माला 
थी । रक्त और रस्सी से लिप्त शरीर था और हाथ मे विकट खड्ग था ॥२॥ 


लोग थर-धर कांपने लगे और अ्रपने-अपने इष्ट का स्मरण करने लगे। अर- 
णक श्रावक डरा नहीं और उसने कायोत्सग आरम्भ कर दिया ॥३॥ 


उसने सागारी प्रनशन कर दिया। धर्म-ध्यान में अपना चित्त लगाया। 
सब्रको डूबते देखकर उसे झनुकम्पा नही आई ॥४॥ 


अरणक श्रावक को विचलित करने के लिए देवता बढ़-बढ़कर बोल रहा है, 
यदि अरणकः भ्राज धर्म नहीं छोड़ेगा तो मैं इस जहाज को जल में डुबा दूंगा ॥।५॥॥ 


१५२ * प्रहिसा विवेक 


ऊंची उपाड़ नें ऊंधी न्हाख ने, करसूं सगलां री घात रे। 
काली बोली अ्रमावस रा जण्या, मान रे तू भ्रणक बात रे ॥६॥ 


ज्ञान दर्शन म्हारा ब्रत नै, इणरो कीघो विघत न थायरे। 
हूं सेवग छू भगवान रो, मौत कोई न सके चलाय रे ॥७॥ 


लोक विल-विल करता देखनें, अरणक रो न बिगड़द्यो नूर रे। 
मोह करुणा न प्राणी केहनी, देव उपसर्ग कीधो दूर रे ॥5॥। 


देव धन्य-धन्य भ्ररणक नें कहै, तूं तो जीवादिक रो जाण रे। 
थारा सुधर्मी सभा मझे, इन्द्र किया घणा बखाण रे॥६॥ 


अरणक श्रावक रा गुण देखनें, आया देव री दाय रे। 
दोय कुंडल जोड़ी आप ने, देव आयो जिण दिशि जाय रे ॥१०॥ 


नमिराय ऋषि चारित्त लियो, ते तो ऊभो बाग में आय रे । 
इच्ध आयो नमिनें परखवा, ते किण बिध बोले वाय रे ॥११॥ 


थारी भ्रगनि करी मिथिला बले, एकर सं साहमों जोय रे । 
अंतेवर बलतो मेलसी, ए बात सिरे नहीं तोय रे॥१२॥ 


सुख वपराय सारा लोक में, बिलखा देख पुत्र-रतन रे। 
जो तू दया पालण ने ऊठियो, तो कर तू यांरा जतन रे ॥१३॥ 


नमि कहै वसू जीव सुखे, म्हारी पल-पल सफली जात रे। 
या मिथिला नगरी दाभतां, म्हारों बले नहीं तिलमात रे ॥१४॥ 


मोने हुए नहीं मिथिला रह्मां, बलियां नहीं शोक लिगार रे। 
में सावद्य जाण त्यागी तिका, रही बली न चावे अ्रणगार रे ॥ १५॥ 
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जहाज को ऊपर उठाऊंगा और आंधी करके फिर नीचे गिराऊंगा। काली- 
पीली अ्मावस के दिन जन्मने वाले हे अरणक ! मेरी बात मान, नहीं तो मैं 
सबकी घात करूंगा ॥६॥ 

में भगवान्‌ का सेवक हूं । मुझे कोई विचलित नहीं कर सकता। मेरे ज्ञान, 
दर्शन, चारित्र में इसका किया हुआ विघ्न नही हो सकता ॥७॥ 


लोगों को बिलबिलाहट करते देखकर भी अरणक का स्वरूप बिगड़ा नहीं । 
उसने किसी की मोह अनुकम्पा नहीं को, तब देवता ने उपसग दूर कर 
दिया ।॥८॥ 

देवता अरणक को घधन्य-धन्य कहने लगा | उसने कहा कि तू जीवादि द्रब्यों 
का ज्ञाता है। सुधर्मा सभा में इन्द्र ने तेरा बहुत बखान किया था ॥।६॥ 


झ्ररणक श्रावक के गुण देखकर देवता प्रसन्न हुआ भौर दो कुण्डलों की जोड़ी 
देकर जिस दिशा से आया था, उसी दिशा में चला गया ।॥१०॥ 


नमि राजषि ने चारित्र ग्रहण किया और बाग में ग्राकर ठहरे। इन्द्र उनकी 
परीक्षा करने के लिए आया शौर बोला ॥११॥ 


तुम्हारी मिथिला नगरी जल रही है। एक बार तुम उसकी शोर देखों। 
जलते हुए भ्रन्तःपुर को यों ही छोड़ रहे हो, यह तुम्हारे लिए ठीक नहीं है ॥१२॥ 


तू ने सारे संसार में सुख का प्रादुर्भाव किया और अपने पुत्र-रत्नों को बिलखते 
देख रहा है। यदि तू दया पालने के लिए ही खड़ा हुआ है तो इनका यत्न क्‍यों 
नहीं करता ॥१३॥ 
नमि राज्धि ने कहा--मैं सुख में वसता हूं, सुख में जीता हूं । मेरी पल-पल 
सफल जा रही है। मिथिला नगरी जल रही है, पर मेरा उसमें कुछ भी नहीं जल 
रहा है ॥१४।॥ 
* मुझे मिथिला के रहने में कोई हष नहीं है और उसके जलने में जरा भी शोक 
नहीं है। मैंने सावद्य समझ कर जिसे छोड़ दिया, उसका रहना या जलता मैं कुछ 
नहीं चाहता ॥१५॥ 
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नमिराय ऋषि आाणी नहीं, मोह अनुकम्पा नी बात रे । 
समभाव राखे मुगते गया, करी श्रष्ट कर्मा री घात रे॥१६॥ 


श्रीकसव केरों बंधवों, यो तो तामे गजसुकुमाल रे। 
तिण दीक्षा ले काउसग्ग कियो, सोमिल आयो तिण काल रे ॥ १७॥ 
माथे पाल बाधी माटी तणी, माहे घाल्या लाब अंगार रे। 
कष्ट ऊपनो वेदना भ्रति घणी, नेम करुणा न आणी लिगार रे ॥|१८॥ 


श्रीनीम जिनेश्वर जाणता, होसी गजसुकुमाल री घात रे। 
पिण अ्नुकम्पा आणी नहीं, और साथु न मेल्या साथ रे ॥१६॥ 


श्री वीर जिनंद चोबीसमां, कल्पातीत मोटा ग्रणगार रे । 
त्यांने देव मनुष्य तिर्येझ्च नां, उपसर्ग उपना अपार रे ॥२०॥ 


संगम देवता भगवंत ने, दुःख दीधा अरुक प्रकार रे। 
अनारज लोका पिण वीर ने, स्वानादिक दीधा लार रे॥२१॥ 


चउसठ इन्द्र महोत्सव आविया, दीक्षा दिन भेला होय रे। 
पिण कष्ट पड़या भगवान नें, नायो उपसर्ग टालण कोय रे ॥६२॥ 


दु:ख देता देखी जगनाथ नें, किण अ्लगा नकीधा आ्राय रे । 
समदिष्टी देव हूंता घणा, त्या कछणा न आणी कोय रे ॥२३॥ 


देवता जाण्यो श्री भगवान नें, उदे आया दीसे छे कर्म रे। 
अनुकम्पा आण विचे पड़यां, ए जिन भाष्यो नहीं धर्म रे ॥२४॥ 


धर्म हुवे तो आधघो नहीं काढ़ता, बले वीर नें दुखिया जाण रे। 
परिषह देवण आ,आ ब॑ तेहने, देव श्रलगो करता ताण रे॥२५/ 


मच्छगलागल मण्ड रही, द्वीप समुद्रां. मांय रे। 
भगवंत कहै जो इन्द्र ने, तो थोड़ा में देवे मिठाय रे ॥२६॥ 
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नमि राजधि ने मोह श्रनुकम्पा नहीं की । समभाव रखते हुए भाठ कर्मो का 
नाश कर वे मुक्ति में चले गये ।।१६॥ 

श्रीकृष्ण के बन्धु गजयुकुमाल ने दीक्षा लेकर कायोत्सगें किया था। उस 
समय सोमिल ब्राह्मण वहां पर आया | उसने मुनि के मस्तक पर मिट्टी की कगार 
बान्धी और उसमें जलते हुए पअंगारे भर दिये । मुनि को श्रत्यन्त कष्ट हुआ । नेमि- 
नाथ भगवान्‌ ने वहां जरा भी अनुकम्पा तो नही की ॥ १७-१८॥ 


नेमिनाथ प्रभु जानते थे, गजसुकुमाल मुनि की घात हो जाएगी, किन्तु उन्होंने 
ग्रनुकम्पा करके उनके साथ साधुओ्रों को नही भेजा ॥१६॥ 


चौबीसये तार्थकर जो जिनकल्पी और महा अनगार थे, उन्हें देवता, मनुष्य 
झ्रौर तिर्यडच सम्बन्धी भ्रपार उपसर्ग हुए ॥२०॥ है 


संगम देवता ने भगवान्‌ को अनेक प्रकार से कष्ट दिया। अनाय॑ लोगों ने भी 
भगवान्‌ के पीछे कुत्ते लगाए ॥२१॥ 


दीक्षा-महोत्मव में चौसठ इन्द्र आये, पर भगवान्‌ को जब कष्ट पड़ा तो उप- 
सर्ग टालने के लिए कोई नही ग्राया ॥३२२॥ 


सम्यग्‌ दृष्टि देव भी बहुत थे, पर उन्होंने भी कोई करुणा नहीं दिखाई। 
किसी ने आ्राकर दुःख देने वालो को भगवान्‌ से अलग नही किया ॥२३॥ 


देवों ने जाना, भगवान्‌ महावीर के अभी कर्मोदय है। ग्नुकम्पा के नाम पर 
बीच में पड़ना जिन-भाषित धर्म नहीं है ॥२४॥ 


यदि धर्म होता तो भगवान्‌ महावीर को दुःखी देखकर वे जरा भी विलम्ब न 
करते श्रौर परिषह देने वालों को अलग कर देते ॥॥२५॥ 


सभी द्वीप और समुद्रों में मच्छेणलागल लग रही है भ्रर्थात्‌ एक जीव दूसरे 
जीव को खा रहा है। भगवान्‌ यदि इन्द्र से कहें तो वह यह सब थोड़े में ही मिटा 
सकता है ।॥२६॥। 
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पड़ती जाणे अंतराय नें, तो अचित खवाबत पूररे। 
एहवी शक्ति घणी छे इन्द्रनीं, पिण कम न हुवे दूर रे ॥२७॥ 


चुलणीपिया नें पोसा मफ्रे, देव दीधा छे दुःख आय रे। 
कुण कुण हवाल तिणमें किया, ते सांभलज्यों चित्त ल्याय रे ॥२८॥ 


तीन बेटां रा नव सूला किया, तिणरा मूढा आगे लाय रे। 
तैल उकाल नें माहें तल्या, बल-बलता सू छांटी काय रे ॥२९॥ 


समा परिणामा वेदना सही, 

जाणी आपरा संच्या कर्म रे। 
अनुकम्पा न आणी अंगजात री, 

तिण छोड़चों नहीं जिन धर्म रे ॥॥३०॥ 


मत मारण रो कह्मो नही, ते तो जाणी सावद्य वाय रे। 
करुणा न आणी मरता देखनें, सेंठो रह्मो धर्म ध्यान ध्याय रे ॥३ १॥। 


जो तूं धर्म न छोड़सी, तो थारे देव गुरु जिम छे माय रे । 
तिणने मारू विध आगली, थारा मुहढ़ा आगे ल्याय रे ॥३२॥ 


जद आरत ध्यान तू ध्यायने, पडसी माठो गति में जाय रे। 
सुणनें चुलणीपिया चल गयो, माय राखण करे उपाय रे ॥३३॥ 


यो तो पुरुष अनारज कहै जिसो,काल राखू ज्यू न करे घात रे। 
ते तो भद्रा बचावण ऊठियो, इणरे थांभो आयो हाथ रे ॥।३४॥ 


अनुकम्पा आणी जननी तणी, तो मभांग्या ब्रत नें नेम रे। 
देखो मोह अनुकम्पा एहवी, तिण में धर्म कहीजे केम रे ॥३५।॥ 


चुलणीपिया सुरादेव ना, चुलसतक नें सकडाल रे। 
यां च्यारां रामार्॒‌धा डीकरा, देव तलिया तेल उकाल रे ॥३६॥ 


बेटां नें मरता देखिया, नाणी मोह अनुकम्पा प्रेम रे। 
ऊठ्या मात त्रियादिक राखवा, भांगा ब्रत नें नेम रे ॥३७॥ 
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यदि ऐसा करने में जीवों के प्राह्यरान्तराय होती,लगती तो शक्तिशाली 
इन्द्र उन्हें श्रतच्तित्त आहार खिला देता, पर ऐसा करने से कर्मों का नाश नहीं 
होता ॥२७॥ 

चूलनीपिता श्रावक को पौषध-ब्रत में देवता ने आकर कष्ट दिया। उसने कया 
कुछ किया, उसका यहां वर्णन किया जाता है ॥२८॥ 


चूलनीपिता के सामने श्राकर उसके तीन पुत्रों के नव टुकड़े किये। उन्हें तेल 
में तला । उस गर्म तेल से चुलनीपिता के शरीर को छांटा ॥२६।॥ 


कृत कर्मो का भोग समभकर समता पूर्वक वह कष्ट उसने सहा | उससे पुत्रों 
को अ्रनुकम्पा नही की और जिनेश्वर देव का धर्म नहीं छोड़ा ॥३०॥ 


सावद्य भाषा समभकर उसने मत मार, ऐसा भी नहीं कहा पुत्रों को मरते 
देखकर भी उसे करुणा नहीं आई । धर्म-ध्यान मे लीन होकर दुढ रहा ॥३ १॥ 


जो तू अ्रपना धर्म नहीं छोड़ता तो देवगृरु के तुल्य तुम्हारी माता को तुम्हारे 
सामने लाकर इसी प्रकार मारूंगा ॥३२॥ 


तब तु आत्तंध्यान में होकर दुर्गति को प्राप्त होगा । यह सुनकर चूलनी पिता 
विचलित हो गया श्रौर भ्रपनी माता के संरक्षण का उपाय करने लगा ॥३३॥ 


यह अनार्य पुरुष है। इसे अभी मैं पकड्‌ ताकि मेरी माता को वह न मार 
सके । माता भद्रा को बचाने के लिए चला तो उसके हाथ में खं भा भ्रा गया ॥ ३४।॥ 


माता की अनुकम्पा आई, तो उसके नियम व ब्रत भंग हो गए। ऐसी मोह 
अनुकम्पा में धर्म कंसे कहा जा सकता है ? ॥३५॥ 


चूलनीपिता, सूरादेव, चूलशतक श्रोर शकड़ाल इन चारों के पुत्रों को देवता 
ने तेल उबालकर उसमें तला। पुत्रों को मरते देखा, पर मोह प्रनुकम्पा नहीं 
झ्राई। माता, स्त्री आदि को बचाने के लिए उठे तो नियम व ब्रत भंग हो 
गए ॥३६-३७॥ 
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मातत्रियादिक राखतां, भाग्या ब्रत नें बंध्या कम रे। 
तो साध्‌ बिचे पड़ियां थकां, यांनें किण विध होसी धर्म रे।।३५॥ 


चेड़ा नें कोणिक रीवारता, निरावलिका भगवती शाख रे। 
मानव मुंवा दोय संग्राम में, एक कोड़ ने असी लाख रे ॥३६।॥ 


भगवंत अनुकम्पा आण नें, पोते नगया न मेल्या साधरे। 
यां ने पहिला पिण वर्ज्या नहीं, घणा जीवांरी जाणविराध रे ।।४०॥ 


ए दया अनुकम्पा जाणता, तो बीर बडाले जाय रे। 
सगलारे साता वपरावता, थोड़ा में देता चुकाय रे ॥४१॥ 


कोणिक भगता भगवान रो, चेड़ो बारे व्रत धार रे। 
इंद्र भीड़ आया ते समर्किती, ए किण विध लोपता कार रे ॥४२॥। 


ज्ञान दशन चारित्र मांहिलो, बधतों जाणे किणरे उपाय रे । 
तो करे अनुकम्पा भवि जीवरो, वीर बिना बोलया जाय रे ॥४३॥ 


समुद्रपाल सुखां में किलर रह्यों, संपरार विये रस लाग रे। 
चोर ने मारतो देखी उपनो, उतकृप्णो परम बेराग रे ॥४४॥ 


चारित्र लियो कर्म काटवा, जाण्यो मोक्ष तणी उपाय रे। 
पिण करुणा न आणी चोर नी, छोड़ावणरी त काटी वाय रे ॥।४५॥ 


साध श्रावक रे एक रीत छे, तुमे जोबो सुवर रो न्याय रे। 
देखो अंतर माहे विचार नें, कूड़ी कांय करो बकवाय रे ॥४६॥ 


दुहा 
दुखिया देखी तावड़े, जो नहीं मेले छाय। 
साधु श्रावक न गिरे तेह ने, ए अन्यतीर्थी नी वाय ॥१॥ 


मार्‌यां मरायां भलो जाणियां, तींनुई करणा पाप । 
देखण वाला नें जे कहै, ते खोटा कुगुह सराप ॥२॥ 
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माता, स्त्री श्रादि की रक्षा करने में नियम भंग हुए और कर्मबंघ हुआ तो 
साधु यदि बीच में झा पड़े तो धर्म कैसे होगा ॥॥३५॥। 


चेटक और कोणिक का दृत्तान्त निरयावलिका व भगवती सूत्र में आया है। 
दो युद्धों में एक करोड़ अस्सी लाख मनुष्य मरे ॥३६॥। 


भगवान्‌ महावीर अनुकम्पा करके न स्वयं गए, न भ्रपने साधुओं को भेजा । 
और उन दोनों को बहुत जीवों की हिसा समझकर पहले भी नहीं रोका ॥४०॥ 


इस कार्य को यदि भगवान्‌ दयारूप समभते तो स्वयं श्रागे होकर जाते भौर 
थोड़े मे ही सबको युखी कर देते ।॥४१॥ 


कोणिक भगवान्‌ का भवत था और चेटक बारह ब्रतधारी श्रावक्र । इन्द्र जो 
सहयोग में प्राया, वह भी सम्यक्त्वी था। ये सब भगवान्‌ के इंगित का लघन 
कैसे करते ॥४२॥। 

किसी का ज्ञान, दर्शन, चारित्र रूप प्रयत्न बढ़ता हो तो भगवान्‌ विवा बुलाए 
जाकर भव्य जीवों की अनुकम्पा करते ।॥४३॥। 


समुद्रपाल सुखो मे कूल रहा था। सासारिक विषयों में उसकी लगन लगी 
थी। चोर को मारे जाते देखकर उसको परम वैराग्य उत्पन्न हुआ ॥४४॥ 


कर्म-नाश करने के लिए मोक्षोपाय समभकर चा रित्र ग्रहण किया, किन्तु चोर 
की करुणा करके उसे छीडाने की वात मुख से नही कही ।॥॥४५॥ 


साधु श्रावक की एक रीति है । सूत्रोवत न्याय को समझो । अन्तरंग में विचार 
कर देखो । मिथ्या प्रलाप मत करो ॥४६॥ 


गीति ४ 
दोहा 
जीवों को ताप में दु.खी देखकर जो छाया में नहीं रखता वह साधु या श्रावक 
की गणना मे नहीं है, यह अ्न्यती थीं लोकों की भाषा है ॥। १॥। 


मारने, मरवाने या मारते को अच्छा समभने में पाप है, देखने वाले को भी 
जो पाप कह्दे तो यह तो कुगुरु के निकृष्ट श्राप जैसा होगा ॥२॥ 
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कर्मा करनें जीवड़ा, उपज नें मर जाय। 
ग्रसंजम जीतब तेहनों, ते साधु न करे उपाय ॥३॥ 


देखे माहोमां विणसता, अलगा करथयां जाय। 
एहवो कहै तिण ऊपरे, साधु बतावे न्याय ॥४॥ 


ढाल ; ४ 
[राग--दुलहों मानव भव कांई तुमें ] 
नाडो भरियो छे डेडक माछला, मांहे लीलण फूलण रा पूर हो । 


लट फूहांरा आदि जलोक सू, तस थावर भरिया अ्रूर हो । 
भविकजन करज्यों पारखा जिन धर्म री ॥१॥ 


सुलिया धान तणो ढिगलो पड़दो, माहे लटांने ईल्यां श्रथाय हो । 
सुलसल्या इंडादिक अभ्रति घणा, किल-विल करे तिण मांय हो ॥२॥ 


एक गाडो भर्‌यो जमीकंद सूं, तिण में जीव घणा छे अनंत हो । 
च्यार पर्याय च्यार प्राण छे, मारयां कप्ट कह्यों भगवंत हो ॥३॥ 


काचा पाणी तणा माटा भर्‌या, घणा जीव छे भ्रणगल नीर हो । 
नीलण फूलण श्राद लटा घणी, त्यामें श्रनंत बताया वीर हो ॥४॥ 


खात भीनों उकरड़ी लटा घणी, गीडोला गधईया जाण हो । 
टल-बल टल-बल कर रशह्मा, यांनें कर्मा नहांख्या छे आण हो ॥५॥। 


कोइक जायमगां में ऊंदर घणा, फिरे आमां ने साहमां भ्रथाग हो । 
थोड़ो सो खड़को सांभले, तो जाय दिलश्योदिश भाग हो ।॥।६॥ 


गुड़ खांड आदि मिष्टान्न में, जीव चिहुंदिश दोड्या जाय हो । 
माख्यां ने माका फिर रह्मा, ते तो हुचके मांहो मां आय हो ॥७॥ 


नाडो देखी नें आावे भेंसीयां, धान ढ़के बकरा आय हो। 
गाडे आवे बलद पाधरा, माटे आय उभी छे गाय हो ॥5८॥। 
पंखी चुगे उकरडी ऊपरे, ऊंदर पासे मिनकी जाय हो। 
माख्यां नें माका पकड़ ले, साधु किणनें बचांवे छोडाय हो ॥६॥ 
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कृत कर्मो के अनुसार जीव जन्मते हैं और मर जाते हैं। उतका प्रसंयम जीवन 
है, उसके लिए साधु उपाय नहीं करते ॥॥३॥ 


जीवों को परस्पर नष्ट होते देखकर हम उन्हें पृथक-पृथक कर देते हैं, ऐसा 
जो लोग कहते हैं, उस पर मैं न्‍्यायपूर्ण विवेचन करता हूं !।४॥। 


गीति : ९ 


छोटा तालाब मेंढक व सछलियों से भरा है, उसमें भरपूर नीलण-फ्लण जमी 
है और वह लट, पुग्ररा (फूंहरा ), जलोक आदि त्रस प्राणियों से ठत्ताउस भरा 
है।'' हे भव्य जीवों ! जिनेश्वर देव के धर्म की परीक्षा करनी चाहिए ।। १॥। 


सड़े हुए धान का ढेर लगा है। उसमें भ्रयाग इली, लट ग्रादि प्राणी भरे हैं। 
सुलसुले, भ्रण्डे आदि श्रति मात्रा में बिलविलाहट कर रहे हैं ॥२॥॥ 

एक गाड़ी जमीकन्द से भरी है, जिसमें कि श्रनन्त जीव होते ही है । उन जीवो 
के चार पर्याय व चार प्राण होते है और भगवद्‌-वचन के अनुसार उन्हें मारने से 
उनको कष्ट होता है ॥३॥। 

सित्त पानी के मटके भरे हैं। प्रनछाना पानी है और उतमें बहुत सारे जीच 
है। लट झऔर नीलण-फूलण बहुत है, जिस नीलण-फूलण में भगवान ने अनन्त 
जीव बतनाएं हैं ॥।४॥ 

कड़े-करकट का ढेर जमा है। खाद गीली हो रही है। गिण्डोला, गधिप्रां प्रादि 
जीव अपने कर्मों का फल भोगते हुए टलब॒ल-टलबल कर रहे हैं ॥।५॥। 


किसी स्थान में चूहे बहुत है। इधर-उधर दौड़ लगाते है। गोड़ा-सा शब्द 
सुनते ही चारों भ्ोर दौड़ जाते हैं ॥६।॥। 


गुड़, खाण्ड आदि मिष्टान्न में चारों झ्रार से जीव दोईड़े आ रहे है । छोटी-वड़ी 
मक्खियां व मक्खे फिर रहे हैं म्ौर वे परस्वर एक दूसरे पर उछलते हैं ॥॥9॥। 


तालाब को देखकर भंसे भ्राती हैं। धान्य के ऊपर बकरे आते हैं। गाड़ी पर 
बैल सीध भाते हैं। मठकी पर गाय खड़ी है। पक्षी कड़े के ढेर पर चय रहें हैं। 
चूहों के पीछे बिल्ली जा रही है। मक्खियों को मक्खे पकड़ रहे है। साधु किसे 
बचाये, किसे छुडाए ।5-€।॥। 
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मेंसा हाकल्यां नाडा मांहिला, सगला जीवा रे साता थाय हो । 
बकरां ने अलगा किया, इंडादिक जीव बच जाय हो ॥१०॥ 
थोड़ा-सा बलदा ने हाकल्यां, तो न मरे श्रनंतीकाय हो । 
पाणी फूहारादिक किणविध मरे, नेड़ी श्रावण न दे गाय हो ॥११॥ 
लट गीडोलादिक कुशले रहे, जो पखी ने देव उड्याय हो। 
मितकी छिछकार नहसाड़दे, तो ऊंदर घर सोग न थाय हो ॥१२॥ 


माका नें आधा-पाछा करें, तो माखी उड़ नहाठटी जाय हूं।। 
साधा रे सगला सारिखा, तेतो विचेन पड़े जाय हो ॥१३॥ 


मिनकी धाकल ऊंदर बचाय ले,माखी राखे माका ने घिकाय हो। 
और मरता देख राखे नही, या में बूक पड़ी ते बताय हो ॥१४॥ 


साधु पीहर वार्ज छक्काय नां, एक छोड़ाव तसकाय हो। 
पांच काय मरती राखे नही, तो पीहर किणविध थाय हो ॥१५॥ 
रजोहरण लेइनें ऊठिया, जोरीदाबव दिया छोड़्ाय हो। 
ज्ञान दर्शन चारित्र महिलो, यारे बधियों ते मोय बताय हो ॥१६॥ 
ज्ञान दर्शन चारित्र ब्रिना, और मुक्ति रो नह उपाय हो। 
छोड़ा-मेला उपगार संसार नां,तिणथी शुद्धयति किणविध जाय हो ॥ १७ 


जितरा उपगार संसार नां, ते तो सगलाई सावद्य जाण हो। 
श्रीजिनधर्म में आवबे नहीं, कूडी म'करों ताण हो ॥१८॥ 


ग्रज्ञानी रो ज्ञानी किया थकां, हुवे निश्चे पेलारों उधार हो। 
कीयो मिथ्यातीरों समगती, तिण उतारयो भव पार हो ॥१६॥ 


असंजती नों कियो संजती, ते तो मोक्ष तणा दलाल हो। 
तपसी कर पार पहुंचावियों, तिण मेट्रा सर्वे हवाल हो ॥२०॥। 
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भेसों को हांक देने से तालाब में रहे सब जीवों के साता हो जाती है । बकरों 
को झलग कर देने से भ्रण्डादि जीव बच जाते है ॥१०॥ 


बैलों को थोड़ा सा लल॒कार देने से अनन्त काय बच जाती है श्र गाय को 
नजदीक न आने दिया जाए तो पानी-पूहरादिक की हिसा कैसे हो सकती है ॥११॥ 


यदि पक्षियों को उडा दिया जाए तो लट-गिडोला आदि प्राणी कुशल रह जाते 
है। यदि बिल्ली को छिछकार करके भगा दिया जाए तो चूहो के घर में शोक 
न हो |॥१२॥ 

यदि मकक्‍्खों को इधर-उधर कर दिया जाए तो अन्य मक्खिया उड़कर 
भाग सकती है । साथु के लिए तो सभी प्राणी समान है। वे किसी के बीच में नही 
पडते ॥१३॥। 

बिल्ली को ललकार कर चूहे बचा तेते है, मक्खों को ढकेल कर मक्खी को 
बचा लेते है, पर उक्त प्रकार के अन्य जीवों को बचाने का प्रयत्न नहीं करते । उच 
जीवों का क्‍या अ्रपराध है, यह तो बताना चाहिए ॥ १४॥ 

साथ छव काय के रक्षक कहलाते है और केवल चसकाय को छोड़ाते हैं । 
शेष पाच कायों को नही बचाते तो वे छव काय के रक्षक कैसे रहे ? ॥१४५॥ 


रजोहरण (ओ्रोधा) हाथ में लेकर साधु खडा हुआ और वलात्कार पूर्वक 
किसी प्राणी को छोड़ा दिया। ज्ञान, दर्शन, चारित्र गुणों में से उसके कौनसे गुण 
की वृद्धि हुई, यह कोई मुझसे बताए ॥१६।॥ 

ज्ञान, दर्शन, चारित्र के बिना कोई मुक्ति का सांग नहीं है। छोड़ता, रखता 
आदि सासारिक उपकार है । उससे शुभ गति कैसे मिल सकती है ? ॥१७॥ 


जितने सांसारिक उपकार है, वे सभी सावद्य हैं। वे जिनेश्वर देव के धर्म में 
नही झगते | व्यर्थ झ्राग्रह क्यों किया जा रहा है ॥१८॥। 


अज्ञानी से किसी को ज्ञानी किया जाता है तो निश्चित ही उसका उद्धार 
होता है। मिथ्यात्वी से किसी को सम्यक्त्वो किया जाता है तो वह उसे संसार- 
सिन्धु से पार करता है ॥१६॥ 


असंयति को संयति कर दिया तो करने वाला मोक्ष का दलाल हो जाता है। 
किसी को तपस्वी बनाकर ससार-सिन्धु से पार लगा दिया, उसने तो उसका सारा 
जजाल ही मेट दिया ॥२०॥॥ 
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ज्ञान दर्शान चारित्र ने तप, यारो करे कोइ उपगार हो। 
ग्राप तिरे पेलो उद्धर, दोया रो खेबो पार हो ॥२१॥ 


ए च्यार उपगार छे मोटका, तिण में निश्चेई जाणो धर्म हो । 
शेष रह्या काम संसार ना, तिण कीधां बंधसी कर्म हो ॥२२॥ 
दुहा 
जीव दया रै ऊपरे, मूलगा तीन दिप्टत। 
आ्रागे विस्तार करे जितो, ते सुणजों कर खंत ॥। १॥। 


ढाल: पथ 
[ राग--सहेल्यां ए वांदो सदा साध ने 
एक चोर चोरे धन पार को, बले दूजो हो चोरावे आागवाण। 


तीजो कोई करे अ्रनुमोदना, ए तीना रा हो खोटा किरतब जाण । 
भविजीवा तुमें जिन धर्म ओलखो ॥॥१॥ 


एक जीव हण, तसकाय ना, हणावे हो दूजों पर ना प्राण। 
तीजो पिण हर्ष मारिया, ए तीनूई हो जीव हिसक जाण ॥२॥। 


एक कुशील सेव हरप्यो थको, सेवाव हो ते तो दूजे करण जोय । 
तीजो पिण भलो जाणे सेविया, ए तीना रे हो कर्म तणो बंध होय ।३३॥ 


एु सगला ने सतगरू मिल्या, 

प्रतिबोध्या हो आण्या मार्ग ठाव। 
किण-किण जीवा ने साधा उद्धर॒या, 

तिणरो सुणज्यो हो विवरा सुध न्याय ॥।४॥। 


चोर हिसक ने कुशीलिया, यार तांई हो साधा दियो उपदेश । 
त्याने सावद्य रा निरवद्य किया, एहवो छे हो जिन धर्म दया रेस ॥५॥ 


ज्ञान दहन चारित्र तीन तणो, साधा कीधो हो जिण थी उपगार । 
ते तो तिरण-तारण हुवा तेहता, उतार॒या हो संसार थी पार ॥६॥ 


अनुकम्पा चोपई १६५ 


ज्ञान, दर्शन, चारित्र और तप इन चारों के सम्बन्ध से जो उपकार करता है, 
वह स्वयं तर जाता है श्नौर अगले का भी उद्धार हो जाता है ॥२१॥ 


ये चार प्रकार के उपकार प्रमुख हैं। इनमें निश्चित प्रकार से ही धर्म है। 
शेष सांसारिक कार्य हैं, जिनके करने से कर्म-बन्ध होता है ।।२२॥। 


दोहा 


जीव-दया के ऊपर तीन दृष्टान्त मौलिक हैं। उस पर चाहे जितना विस्तार 
हो सकता है । शान्तिपूर्वक उन्हे सुनो ॥ १॥ 


गीति : ॥ 


एक चोर दूसरे के घन को चुराता है। दूसरा आगे होकर चुरवाता है| तीसरा 
व्यवित उसका अनुमोदन करता है। इन तीनों के ही कतंव्य बुरे हैं। '''हे भव्य 
जीवों जेनधर्म की पहचान करो ॥ १॥। 


एक त्रसकाय जीवों की हिंसा करता है। दूसरा त्रसकाय जीवों की हिंसा कर- 
वाता है। तीसरा मारते जानकर हषित होता है। इस प्रकार ये तीनों ही व्यक्ति 
हिसक हैं ॥२।। 


एक व्यक्ति सहर्ष कुशील सेवन करता है। दूसरा सेवन करवाता है। तीसरा 
उसका अनुमोदन करता है। इन तीनों के ही कर्मों का बन्धन होता हैं ॥॥३॥ 


इन सब व्यक्तियों को सुगुरु मिले और प्रतिबोध देकर मार्ग लगाया। किन- 
किन व्यक्तियों का साधुशों ने उद्धार किया, विवरण सहित उनका न्याय सुनो ॥।४॥॥ 


चोर, हिंसक और व्यभिचारी इन तीलों को साधुओं ने उपदेश दिया, उन्हें 
पाप से धर्म में प्रवृत्त किया, यही जिनेश्वर के अनुकम्पा धर्म का रहस्य है ।॥॥५॥ 


ज्ञान, दर्शन और चारित्र इन तत्त्वों के रूप में साधुश्रों ने उनके प्रति उपकार 
किया, ये स्वयं तरने वाले झौर दूसरों को तारने वाले हुए । उनको संसार सिन्धु से 
पार उतारा ॥६॥ 


१६६ श्रहिसा विवेक 


एतोचोर तीनूंई समझ्यां थकां, धन रह्मो हो धणी रे कुशले खेम । 
हिंत्तक तीन प्रतिबोधिया, जीव बचिया हो कीधो मारण रो नेम ॥७॥। 


शील आदरियों तेहथी, अस्त्री पड़ी हो कूवा मैं जाय। 
यांरो पाप धर्म नहीं साधु ने, रह्या मृवा हो तीनू अ्रव्रत माय ॥८॥ 
धन रो धणी राजी हुवो धन रह्मा, 

जीव बचिया हो ते पिण हरपित थाय । 
साधु-तिरण तारण नहीं तहेनां, 

नारी ने पिण हो नहि डबोई आय ॥६॥ 
केइ मृढ मिथ्याती इम कहै, जीव बचिया हो धन रह्यो ते धर्म । 
तो उणरी श्रद्धा रे लेख, अस्त्री मुई हो तिणरा लागे कम ॥१०॥। 


जीव जीवे ते दया नहीं, मरे ते हो हिसा मत जाण। 
मारण वाला ने हिसा कही, नही मारे हो ते तो दया गुण खाण ॥११॥ 


नींब आंबादिक वृक्ष नो, किण ही कीधो हो बाढण रो नेम । 
अब्रत घटी तिण जीव रे, वृक्ष ऊभो हां तिणरो धर्म केम ॥१२॥ 


सर द्रह तलाब शोषण तणा, सूस लेई हो मेट्या झ्रावता कर्म । 
सर द्रह तलाब भर्‌या रहै, तिण माहि हो नही जिनजी रो घ॒र्म ॥१३॥ 


लाडू,घेवर आदि पकवान ने,खाणा छोड़चा हो आ्रातम आणी ठाय । 
वेराग बध्यो तिण जीव रे, लाड्‌ रह्या हो तिणरो धर्म न थाय ॥१४॥ 


दव देवो ने गाम जलायवो, इत्यादिक हो सावद्य कारज अनेक । 
ए सर्व छाड़ावे समझाय ने, सगलां री हो विधि जाणो तुम्हें एक ॥१५॥ 


हिवे केइक अज्ञानी इम कहै, छ काय काजे हो दयां छां धर्म उपदेश । 
एकण जीव नें समभावियां, मिट जावे हो घणा जीवां रो क्लेश ॥१६॥ 


अनुकम्पा चौपई १६७ 


तीनों प्रकार के चोर समझ जाने से मालिक का धन सकुशल रहा। तीनों 
प्रकार के हिसको को प्रतिबोध देने से उन्होंने हिसा का त्याग कर लिया, जिससे 
जीव बच गये ॥७॥ 


शील-ब्रत स्वीकार किया, उससे स्त्री कुएं में जा पड़ी । इन सबका पाप या 
धर्म साधु को नहीं है । जीवित रहे या मरे, तीनों अब्रत में है ॥८॥॥ 


घनवान्‌ धन रहने से खुश हुआ । जो जीव बचे वे भी हषित हुए | साधु न तो 
उन दोनों के तारक है श्रौर न उस स्त्री को भी डुबोने वाले है ॥६॥। 


कुछ मूर्ख मिथ्यात्वी ऐसा कहते है--जीव बचे और धन रहा, यह धर्म है। 
यदि ऐसा है तो उनके कथनानुसार जो स्त्री मर गई, उसका पाप भी साधु 
को लगना चाहिए ॥१०॥ 


जीव अपने सहज स्वभाव से जीते हैं, यह दया नही है। सहज स्वभाव से मरते 
है, वह हिसा नही है। मारने वाले को हिसा लगती है, जो नही मारता है, वह दया- 
वान्‌ है ॥११॥ 


किसी ने नियम लिया--मैं ग्राम, नीम आदि वृक्षों को नहीं काटूगा। उस 
व्यक्ति के अन्नेत घटी, पर वृक्ष जो खडा है, उसका धर्म कैसे हुआ | १२॥ 


सरोवर, द्रह और तालाब आदि सुखाने का त्याग किसी व्यक्त ने लिया । 
सर, द्रह, तालाब भरे रहे, इसमें जिनेश्वर देव का धर्म नही है (१३॥ 


लड्डू , घेवर ग्रादि मिठाई खाने का त्याग किया। अपनी प्रात्मा को वश 
करके रखा। उस व्यक्ति का वेराग्य बढ़ा, पर जो लड॒डू बच गए, वह धर्म 
नहीं ॥१४॥ 


दावाग्ति लगाना, गांव जलाना आदि अनेकों सावद्य कार्य है। इन सबको 
समभाकर छड़ा दे, यही उक्त सभी कार्यों की एकमात्र विधि है ।१५॥। 


कुछेक अज्ञानी यह कहते हैं--छव काय जीवों की साता के लिए हम उपदेश 
करते हैं। एक जीव को समझा देने से बहुत सारे जीवों का क्लेश मिट जाता 
है।॥१६॥ 


श्ध्८ अहिसा विवेक 


छ काय घर साता हुई, एहवो भाषे हो अन्यतीर्थी धर्मे। 
त्यां भेद न पायो जिन धर्म नों,ते तो भूला हो उदे भ्रायो मोह कर्म ॥१७॥ 


हिवे साधु कहै तुम्हें सांभलो,छ काया रे हो साता किणविध थाय | 
शुभ अशुभ बांध्या ते भोगवे, नहीं पाम्यो हो त्यां मुगत उपाय ॥ १८॥ 


हणवा सूस किया छ काय नां,तिणरे टलिया हो मेला अशुभ कमें पाप । 
ज्ञानी जाणे साता हुई तेहने, मिट गया हो जनम-मरण संताप ॥१९॥ 


साधु तिरण तारण हुवा तेहना,सिद्ध गति में हो मेल्या अ्विचल ठाम । 
छ काय लारे मिलती रही, नहीं सीमे हो तिणरो ग्रातम काम ॥२०॥ 


आगे अ्ररिहंत भ्रनता हुवा,कहितां कहितां हो कदे नावे त्यांरो पार । 
आप तिरुया ओरां ने तारिया, छ काया रे हो सता न हुई लिगार ॥२१॥ 


एक पोते बच्यो मरवा थकी, 

दूजे कीधो हो तिणर जीवण रो उपाय । 
तीजो पिण हरष्यो उण जीविया, 

यातीना में हो शुद्ध गति कुण जाय॥२२॥ 


कुशले रह्मयों तिणरे भ्रत्नत घटी नहीं, 

तो दूजा ने हो तुम्हे जाणज्यो एम। 
भलो जाण तिणरे क्रत न नीपनों, 

ए तीनूई हो शुद्ध गति जासी केम ॥॥२३॥ 


जीवियां जीवाया भलो जाणियां,ए तीनूइ हो करण सरीषा जाण। 
कोई चतुर होसी ते परखसी, श्रण समभू हो करे ताणा-ताण ॥२४॥। 


छ काया रो वांछे नरणो जोवणों, ते तो रहसी हो संसार मझार । 
ज्ञान दर्शन चरित्र तप भला, ग्रादरियां हो अदराया खबो पार ॥२५॥ 


झनुकम्पा चौपई १६६ 


श्रन्यतीर्थी ऐसा कहते है---ऐसा करने से छव काय के जीवों के साता होती 
है। ऐसा कहने वालों ने जैनधमं का भेद नहीं पाया। वे तो मोह कर्म के उदय से 
भूलभुलैया में हैं ॥१७॥॥ 


अब जो साधु कहते हैं; वह सुनो | छवकाय जीवों के साता कैसे होती है ? वे 
अपने बंधे हुए शुभाशुभ भोगते हैं। उनको मुक्ति का उपाय नहीं मिला है ॥१५॥ 


किसी ने छव काय जीवों की हिसा का त्याग किया । उसके अशुभ कम टले । 
ज्ञानियों की दृष्टि में यही साता है कि उसके जन्म-मरण के सनन्‍्ताप मिट गए ॥१६॥ 


साधु उसके तारक हुए; क्योंकि उन्होंने उसे ग्रविचल मोक्ष गति में पहुचा 
दिया । छ॒ुव॒ काया के जीव तो ससार में ही रहे, उनके आत्म-कार्य सिद्ध नहीं 
हुए ॥२०॥ 


पूर्व काल में अनन्त तीर्थंकर हुए, जिनका पार वाणी से नहीं पाया जाता । 
बे स्वयं तरे श्लौर उन्होने दूसरों को तारा, पर इससे षट्काय का क्‍या सुख 
सधा ॥२१॥ 


एक भ्रादमी मरने से अपने श्राप बचा । दूसरे ने उसे जीवित रहने में सहयोग 
किया। तीसरा उसके जीने से प्रसन्‍त हुआ। इन तीनों में कौन शुभ गति प्राप्त 
होगा ॥२१॥ 


जो स्वयं सकुशल रहा, उसके कोई श्रत्रत घटी नहीं । दूसरे की भी यही 
स्थिति समझनी चाहिए। जिसने भला जाना उसके भी कोई ब्रत निष्पन्न नहीं 
हुप्रा । ये तीनों शुद्ध गति को कंसे प्राप्त होंगे ॥२३।॥ 


जो जीता है, जो जिलाता हैश्लौर जों भला जानता है, ये तीनों करण एक 
समान हैं । जो चतुर होगे, वे इस बात को समभ लेगे, जो अज्ञानी होगे वे खीचा- 
तान करेगे ॥२४॥ 


जो षट्कायिक जीवों का जीना मरना चाहता है, वह समार में परिभ्रमण 
करेगा। ज्ञान, दशन, चारित्र, तप ग्रादि स्वय ग्रहण करने से व दूस रों को करवाने 
से ही बेड़ा पार होगा ॥२५॥ 


१७० 


ग्हिसा विवेक 


दुहा 


पोते हणे हणावे नहीं, पर जीवां रा प्राण। 
हणे जिणनें भलो जाणे नहीं, ए नव फोटी पच्चचेखाण ॥॥१॥। 


ए ग्रभय दान दया कहो, श्रीजिन आगम भांव। 
तो पिण वंद्ध उठावियों, जैनी नाम धराय ॥२॥ 


ग्रभय दात न श्रोलख्यो, दया री खबर ते काय। 
भोला लोगां आगले, कड़ा चोज लगाय ॥३॥ 


कहै साधु बचाव जीव ने, ओरां ने कहै तू बचाय। 
भलो जाएँ बचिया थका, पिण पूछया पजट जाय ॥४॥ 


ढाल ६ 
[राग--जगत गुरु तिसला नन्दन बोर | 
इण साथधां रा भेष में जी, बोले एहवी वाय। 


म्है पीहर छां छकाय नां जी, जीव बचावा जाय। 
चतुर नर समझो ज्ञान विचार ॥ १॥ 


एहवी करे परूपणा जी, बोले बंध न होय। 
पलट जाय पूछग्रा थक्रा जी, भोला ने खबर न कोय ॥२॥। 
पेट दुखे सो श्रावक्रा जो, जुदा हुवे जीव काय। 
साधु आया तिण अवसरे जी, हाथ फेर यां सुख थाय ॥३॥ 


साधु पधार्‌या देखने जी, गृहस्थ बोल्या बाय। 
थे हाथ फेरो पेट ऊपर जी, ए श्रावक जीवां जाय ॥४॥ 


जब कहै हाथ न फेरणो जो, ए साध्‌ नें कल्पे नांय । 
थें कहिता जीव बचावणा, तो बोल नें बदलो कांय ॥॥५॥ 


अनुकम्पा चौपई १७१ 
दोहा 


पर प्राणी को स्वयं मारे नही, दूसरे से मरवावे नहीं, मारने वाले को अच्छा 
समभे नही, (मन से, वचन से, काया से) ये नवकोटि प्रत्याख्यान कहे जाते 
है ॥१॥ 


यह अभयदान रूप दया जिनेश्वर देव की आज्ञा में है तो भी जेती नाम धराते 
हुये लोगों ने एक धांधली मचा रखी है ॥र॥। 


अभयदान को पहचाना नहीं । दया का कुछ पता नहीं। भले लोगों के सामने 
भूठा प्रपच करते हैं ॥३॥। 


कहते है-साधु जीव को बचाते है, दूसरों को कहते है कि तुम भी बचाओो 
और किसी जीव के बच जाने को अच्छा समभते हैं, लेकिन प्रश्न करने पर बदल 
जाते हैं ॥॥४॥ 


गीति :६& 


इस साधु के वेष में कुछ लोग यह कहते हैं---हम पट्कायिक जीवों के रक्षक 
है । क्योंकि किसी भी जीव को जाकर बचाते है।'' हे चतुर मनुष्यों ! ज्ञानपूर्वक 
विचार करके समझो ॥१॥ 


ऐसी प्ररूपणा करते है कि जीव बचाने से पाप कर्म का बन्ध नहीं होता, किन्तु 
पूछने पर पलट जाते हैं। भोले लोगों को जरा भी खबर नहीं लगती ॥२॥ 


सौ क्षावकों का पेट दुख रहा है । मानो शरीर और प्राण अलग हो रहे हैं । 
पेट पर हाथ फेरने से उनको सुख होता है, उस समय साधु वहाँ ग्राये ॥३॥ 


साधुओं को आते देखकर गृहस्थ लोग बीले,श्राप पेट पर हाथ फंरें, नहीं तो 
ये श्रावक मर जायेगे ॥४॥ 


जब कहते हैं--हाथ फेरना साधुश्ों को नहीं कल्पता | जो जीव बचाने की 
बात कहते थे तो वे अब बोलकर बदल क्यों जाते हे ॥५॥ 


१७२ 


अहिसा विवेक 


गोसाले ने वीर बचाबियों जी, तिण में कहो छो धम । 
सो श्रावक्र नही बचाविया, त्यांरी श्रद्धा रो निकल्‍यो मर्म ॥६॥ 


गोसाला रे कारण जी, लब्धी फोड़ी जगनाथ। 
सो श्रावक मरता देख ने, थे कांय न फेरो हाथ ॥७॥ 


धर्म कहै भगवंत ने, पोते काय छोड़ी रीत। 
सो श्रावक नही बचावियां,त्यांरी कुण माने परतीत ।॥।८॥॥ 


गोसाला ने बचावियां में, धर्म कहै साक्षात । 
सो श्रावक नहीं बचा विया,त्यांरी बिगड़ी श्रद्धा बात ॥६॥ 


इम कह्यां जाब न ऊपजे, जब कूड़ी करें बकवाय। 
हिबे साधु कहै तुम्हें साभलो जी, गोसाला रो न्याय ॥१०॥॥ 
साधां ने लब्धि न फोड़णी, कह्यो सूत्र भगोती रे मांय। 
मोह कर्म वस राग सूं जी, लियो गोसालों बचाय ॥११॥ 


छ लेश्या हूंती जद वीर में जी, हुंता आठई कर्म । 
छद्मस्थ चूका तिण समे जी, मूरख थापे धर्म ॥१२॥ 


छद्मस्थ चूक पड़या तिको जी, मुढ्े आणे बोल। 
निरवद कोई म' जाण्ज्यो जी, अकल हीया री खोल ॥१३॥ 
ज्यू आणंद श्रावक ने घरे जी, गोतम बोल्या कूड़। 
पड़िया उद्मस्थ चुक में जो, शुद्ध हुआ वीर हजूर ॥१४॥ 
इम अवश्य उदे मोह आवियो, नहीं टाल सकक्‍या जगनाथ । 

ते तो न्याय न जाणियो, त्यारे मांहे मूल मिथ्यात ॥|१५॥ 


गोसाला ने नहीं बचावता तो, घट तो अछेरो एक । 
निरच होणहार टल नहीं जी, समको झ्राण विवेक ॥।१६।॥ 


गोसाला ने बचावियों तो बधियो घणों भिथ्यात। 
लोहीठाण कियो भगवंत ने, बले दोय साधां री घात !१७॥ 


प्रनुकम्पा चौपई १७३ 


गौशालक को भगवान्‌ महावीर ने बचाया, उस में धर्म कहते हें । परन्तु सो 
क्रावकों को नहीं बचाने से उनकी मान्यता्रों का भ्रम निकल जाता है ॥६॥ 


गौशालक के लिए जगत प्रभु महावीर ने लब्धि फोड़ी तो श्रावकों को मरते 
देखकर वे हाथ क्यों नही फेरते ।॥॥9॥। 


भगवान्‌ को धर्म कहते हे तो स्वयं उस रीति को क्यों छोड़ देते हे । इस 
प्रकार श्रावक नहीं बचाने से उनका विश्वास कौन करेगा ॥5८॥ 


गौशालक के बचाने में साक्षात धर्म कहते है। वे सौ श्रावकों को यदि नहीं 
बचाते तो उनकी मान्यता बदल जाती है ॥6॥॥ 


ऐसा कहने पर जब उत्तर नही प्राता है, तब कूठा विवाद करते हैं। अरब मैं 
गौशालक का न्याय कहता हु । तुम सुनो ॥१०॥॥ 


भगवती सूत्र में कहा है--साधु को लब्धि नही फोड़नी चाहिए, पर मोहकर्म 
जन्य राग से भगवान्‌ महावीर ने गौशालक को बचाया ॥११॥ 


उस समय वीर विभु में छलेश्याव झ्ाठों ही कर्म थे। छद्मस्थ प्रभु उस समय 
चुक गए। मूर्ख लोग उसमें धर्म मानते हैं ॥॥१२॥। 


छद्मस्थ प्रभु का चूक पूर्ण कार्य था। मूर्ख लोग उसे ही मुंह पर लाते है । हृदय 
के बुद्धि द्वार को खोलकर उसे निरबद्य कोई मत मानना ॥१३॥ 


जैसे ग्रानन्द श्रावक के घर में गौतम स्वामी ने असत्य संमाषण किया। 
छद्यस्थ थे चक में पड गए, पर वीर प्रभु के सामने झ्ाकर शुद्ध हो गए ॥ १४।॥ 


इसी प्रकार भगवान्‌ महावीर के अवश्य मोहकर्म उदय में श्राया था । वे उसे 
नही टाल सके । जिनके हृदय में मिथ्यात्व बद्धमूल है, वे इस न्याय को नही समझ 
सकते ॥१५॥ 


यदि भगवान्‌ गौझालक को नहीं बचाते तो एक अछेरा | झआाश्चय | घट जाता, 
पर होनहार टलती नहीं । विवेक से समझो ॥ १६॥ 


गौशालक को बचाने से बहुत मिथ्यात्व बढ़ा | उसने भगवान्‌ के रक्त-खाव 
कर दिया । भ्ौर दो साधुओ्रों की घात हुई ॥१७॥ 


१७४ 


अहिंसा विवेक 


गोसाला ने बचबिया मे, धर्म जाणे ए स्वाम। 
तो दोय साधु वचावत आरापणा,बले करता ओहिज का भ ।। १८॥ 


गोसाला ने बचाय ने जी, धर्म जाणे जिनराय। 
दोय साधु न राख्या आ्रपणा, यो किणविध मिलसी न्याय ॥१६ 


जगत ने मरता देखने जी, आडा न दीधा हाथ। 
धर्म जाणे तो श्राघो न काढता,ए निरण तारण जगनाथ ॥२०॥। 


ए विवरा सुद्ध बतावियो जी, सूतर भगोती रे न्याय । 

कुबदी कर कद्ाग्नहों जी, सुबुधी रे आवबे दाय ॥२१॥ 
साधां रा मुख आगले, पंखी पड़े मालाथी आय। 

कहै मेला ठिकाणे हाथ सं तो, दया रहै घट माय ॥२२॥ 
तपस्वी श्रावक उपासरेजी, काउसग दीधो ठाय। 

तागी भिरगी झाय छह पड़यो जी,गाबड़ भागे जीव जाय ॥ २३॥। 


कोइ गृहस्थ आय न कहै जी, थे मोटा मुनिराज। 
बेठो न करयो एहने जी, यो मरे छे गावड़ भाज ॥२४॥ 
जब तो कहै म्हे साथु छांजी, श्वावक बठो करा कैम । 
सहारे काम काइ गृहस्थ स जी, बोले पाधरा एम ॥२५॥ 
श्राग्क बेठो करे नहीं जी, पंखी मेले माला रे मांय । 
देखो पूरो अ्ंधारो एहन जी, ए चोड़े भूल्या जाय ॥२६॥ 
पंखी माला में मेलतां जी, शंके नहीं मन मांय। 
तो श्रावक ने बेठों किया मैं, धर्म न श्रद्धे कांय ॥|२७॥ 
इतरी समभ पड़े नहीं, त्यांने समकित आवे केम । 
छकिया मोह मिथ्यात में जी, बोले मतवाला जेम ॥२८५॥। 


कहै साधां ने ऊंदर छोड़ावणो जी, मिनकी पासे जाय । 
थ्रावक बेठो करे नहीं जी, यो किणविध् मिलसी न्याय ॥॥२६॥ 


अ्नुकम्पा चौपई (७५ 


गौशालक को बचाने में यदि भगवान्‌ धर्म समभते तो अपने दो साधुओं को भी 
बचाते और फिर यही काम करते रहते ॥१5॥ 


गौशालक का बचाने में भगवान्‌ धर्म समझे झ्ौर अपने दो साधुझ्रों को बचाया 
नही, यह न्याय किस प्रकार मिलेगा | १६॥ 


जगत को मरते देखकर जिनेश्वर देव ने हाथ बढ़ाकर किसी को बचाया नही। 
यदि उसमे धर्म समझते तो जरा भी विलम्ब नही करते; क्योकि वे तो तरण-तारण 
जगत प्रभु थे ॥२०॥॥ 


भगवती सूत्र के न्‍्यायानुसार यह सब विवरण सहित बताया। कुबुद्धि लोग 
क॒दाग्र ह करते है भर सुबुद्धि लोगों को यह भ्रच्छा लगता है ॥२१।॥ 


साधुओ्रों के सामने कोई पक्षी अपने घोसले से नीचे आ गिरा । कहते टै--उसे 
उठाकर पुनः वही रखे, तब ही घट में दया रह सकती है ॥२२॥ 


तपस्वी श्रावक उपाश्रय में कायोत्सर्ग कर रहा है। चक्कर झ्ाया, मृगी (मुर्दा ) 
आई, ढह पडा, गर्दन दब गई, प्राण जाने वाले है ॥|२३॥) 


कोई गृहस्थ आकर कहता है---ग्राप बड़े मुनि हैं। आपने इसको उठाया 
नही ? यह गदन दब जाने से मर रहा है ॥२४॥ 


जब कहते हैं---हम साधु है,श्ावक को कँसे बिठा सकते है! और वे ऋटाक से 
कह देते है--गृहस्थ से हमारा क्या काम है ॥॥२५॥ 


श्रावक को नही उठाते और पक्षी को उठाकर घोंसले में रख देते है। देखो 
इनके घट में कसा अन्धे रा छा रहा है। स्पष्ट ही भूले जा रहे है !२६।॥। 


पक्षी को घोंसले में रखते समय मन में संकोच नहीं होता तो श्रावक को उठा 
लेते मे धर्म क्यों नही मानते ?॥२७॥ 


इलनी भी समझ नहीं होती, उनमें सम्यकत्व कैसे आयेगा ? मोह और 
मिथ्यात्व में छके हुए मतवाले लोगों की तरह बोलते हैं ॥२८॥॥ 


कहते हैं साधु को बिल्ली के पोछे जाकर चुहा छुड़ा देना चाहिए, किन्तु वे 
ही श्रावक को नहीं उठाते, यह न्याय कंसे मिलेगा ? ॥२९॥ 


अहिसा विवेक 


मूसादिक ने बचावतां जी, मितकी ने दुःख थाय। 
श्रावक नें बेठो किया जी, नहीं किण रे अंतराय ॥३०॥॥ 


मूसादिक ने कारण जी, मितकी न्हसाड़े डराय। 
श्रावक मरे मुख आगले, बेठों न करे हाथ संभाय ॥३१॥ 


ए प्रत्यक्ष बात मिले नहीं जी, तावड़ो छाया जेम। 
श्री जिन मारम ओलख्यो, त्यांरे हिरदे बेसे केम ॥३२॥ 


लाय लागे तो ढाढ़ा खोल ने, साधु काढ़े उघाड़ी दुवार। 
श्रावक नें बेठो करे नहीं, या श्रद्धा करसी खुवार ॥॥३३॥ 


ढांढ़्ा न तो खोलता जी, खप घणी छे ताय। 
सो श्रावक हाथ फेरयां बचे,त्या री नाणे काइ मन माय ॥३४॥ 


कहै ढांढा खोल बचावस्यां, पिण श्रावक रे न फेरां हाथ । 
एहवा अज्ञानी जीवरी जी, कोई मूरख माने बात ॥३५॥ 


गाड़ा नीचे झावे डावड़ो, कहै साथां ने लेणो उठाय। 
धावक ने बेठो कर नही, यो ऊंधों पंथ इण न्याय ॥३ ६॥ 


रितु वर्षाला ने समेजी, जीव घणा छी ताय। 
लटा गजायां ने कातरा जी, पड़िया मारग माय ॥३७॥। 


साधु बारे नीकल्या जी, जोय जोय मृक्े पाय। 
लारे ढाढ़ा देख्या आवता, पिण साधु न लेवे उठाय ॥३५॥। 


जे बालक लेबे उठाय न, या जीवा नें न ले उठाय । 
तो उणरी श्रद्धा रे लेखे, उणरे दया नहीं घट मांय ॥॥३६॥ 


जो बालक ने लेवे उठाय ने, और जीव देखी ले नांय। 
इण श्रद्धारी करज्यो पारखा, कोई रखे पड़ो फंद मांय ॥॥४०॥। 
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चूहे आदि को बचाने से बिल्ली को दुःख होता है। श्रावक को उठा लेने मे 
किसी को गअन्तराय नहीं होती ॥३०॥ 


चूहे आदि के लिए बिल्ली को डराकर भगा देते है। श्रावक मुह के सामने मर 
रहा है, हाथ लगाकर उसे नही उठाते ॥३ १॥ 


धूप और छाया की तरह यह बात प्रत्यक्ष मिलती नहीं। जिनेश्वर के धर्म 
को जिसने समभ लिया है, उसके हृदय में यह बात कैसे समा सकती है ? ॥३२॥। 


झाग लग जाती है तो साधु द्वार खोलकर गाय, मभेस आझ्रादि जानवरों को 
निकाल देते हैं । श्रावक को नहीं उठाते | यह मान्यता आत्म-गुणों का नाश करने 
बाली है ॥३३॥। 


गाय, भेस आदि को खोलने में तो बहुत परिश्रम उठाना पड़ता है। श्रावक 
यदि हाथ फेरने मात्र से बच जाता है, उसकी कुछ मन मे नही लाते ॥३४॥ 


कहते है--गाय, भेस आ्रादि को तो बचाएगे, किन्तु श्रावक के पेट पर हाथ 
नही फिराएगे। ऐसे अज्ञानी व्यक्तियों की बात मूर्ख ही मानता है ॥३५॥ 


साड़ी के नीचे कोई बालक आ रहा है तो कहते है---साथु को उठा लेना 
नाहिए। शथ्रावक को नहीं उठाते, इस न्याय से यह उल्टा पथ है ॥॥३ ६॥। 


वर्षा ऋतु के समय जीवों की प्रचुरता है। लट, गजाइयां श्रौर कातरे भ्रादि 
जीव मार्ग में पड़े है ॥॥३७॥। 


साधु बाहर निकले हैं और देख-देख कर पेर रख रहे है । पीछे से गाय, भेस 
प्रादि पशु आ रहे है, परन्तु साधु लट आदि उन जीवों को नही उठाते ॥३ ८॥। 


बालक को उठा लेते है श्ौर जीवों को नही उठाते तो उनकी मान्यता के प्रनु- 
सार उनके ही घट में दया नहीं ॥३६।॥ 


जो बालक को उठा लेते है और जीवों को नही उठाते; इस मान्यता की परीक्षा 
करनी चाहिए। यह नहीं कि कोई इस फंदे में फंस जाए ॥४०॥ 


श्छ८ 


अहिसा विवेक 


दुहा 


मच्छ गलागल लोक में, सबल निबल ने खाय। 
तिण माह धर्म परूपियो, कुगुरु कुवुद्धि चलाय ॥१॥ 


मूला जमीकंद खबाविया, कहै छे मिश्र धर्म। 
या श्रद्धा पाखण्ड्यारी आ्रादरया,जाड़ा बंधसी कर्म ॥२॥ 


मूला खवायां पाणी पावियां, और सचित्तादिक अनेक । 
खायां खबायां भलो जाणिया, था तीनारी विधि एक ।।३॥। 


ए तो न्‍्यायन जाणियो, उजड़ पद्िया अजाण । 
करण जोग विगटाविया, ए मिथ्यादिप्टी एनाण ॥४॥ 


कुहेतु लगाय लोक ने, टिसा धर्म भाषत। 
हिंवे सात दिप्टांत साधू कहै, ते सृणजों घर खत ॥५॥ 


मूला पाणी अगन नो, चाथों होको जाण। 
तस जीव कलेबर तस तणों सावमो मनप्य वखाण ॥६॥ 


या में तीन दिष्टात करड़ा वह्या, जाएँ अज्ञानी विरुद्ध । 
समदिष्टी जिन धर्म ग्रो लख्यो, ते न्‍्याग्र सु जाणे घद्ध ॥७॥ 


कं 


केशी कुमार दिष्टात करड़ा कह्मा, तो छोडी प्रदेशी म्ढ़। 
न्याय मेले हुवों समकिती, ऋगड़ो भाले ते भद्द ः 


जिणरी बुद्धि छे निरमली, लेसी न्याय विचार। 
सुणे भारी कर्मा जीवड़ा, ते लड़वाने छेत्यार ॥६॥ 


ए सात दिष्टांत घुर सू चले, आगे घणो विस्तार । 


भिन-भित रवियण साभलो, अंतर झ्राख उधाड़ ॥१०॥ 
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दोहा 


लोक में मच्छुगलागल लगी है। सबल जीव निर्बल जीव को खा रहे हैं । कुगुरु 
ने अपनी कुबुद्धि के बल पर उसमें भी धर्म निरूपित किया है ॥ १॥॥ 


मूले, जमीकन्द आदि खिलाने में मिश्र धर्म कहते है। पाखण्डी लोगों की ऐसी 
मान्यता स्वीकार करने से सघन कर्म बन्धेगे ।।२॥। 


मूले खिलाना, पानी पिलाना और नाना प्रकार के सचित्त खाना, खिलाना व 
इसका शभ्रनुमोदव करना; इन तीनों की एक ही विधि है ॥३॥। 


इन्होंने न्याय को नहीं जाना । अज्ञानी उजड़ पड गए हैं। करण व जोगों का 
विघटन किया है। ये ही तो मिथ्यादृष्टि होने के लक्षण है ॥॥४॥ 


कुह्देतु लगाकर लोगों को हिसा-धर्म सिखलाते हें । उस विषय पर सात दृष्टान्त 
कहे जाते है । उन्हें शान्ति से सुनो (५॥ 


मूला, पाना, अग्नि, हुका, तरस जीव,त्रस कलेवर और मनृप्य ये सात दृष्टान्त 
हे ॥६॥। 


इन सात दृष्टान्तों में तीन दृष्टान्त वहुत कठोर है। अज्ञानी उनका त्िरुद्ध 
अर्थ लगाते है। जेनधर्म को समभने वाले सम्यग्दुष्टि न्‍्यायपूर्व क उन्हें शुद्ध 
मानते है ॥॥७।। 


केशी स्वामी ने कठोर दुृष्टान्त कहे तो प्रदेशी राजा ने अपनी रूढ़ि छोड़ दी । 
न्याय को समझकर वह सम्यग्द्ष्टि बना। सूर्ख लोग होते है, जो कगड़ा करते 
हैं ॥८।॥॥ 


जिनकी बुद्धि निर्मल है, वह न्यायपूर्वक सोचेंगे। जो बहुकर्मी है, इन्हें सुनेगे 
तो बे लडने के लिए तयार ही रहेंगे ॥६॥ 


मे सात दृष्टान्त प्रारम्भ में हैं | झ्रागे उनका विस्तार है। भव्य जीवों ! 
भिन्‍त-भिन्‍न प्रकार से अपने अन्तलोचन खोलकर सुनो ॥१०॥ 


१६० अ्रहिसा विवेक 


ढाल : ७ 
[राग--बीर सुणो मोरी बीनतो | 


मला खबाया मिसर कहै, लगावे हो खोटा दिष्टात एह। 
कहे पाप लागो मूला तणों, धर्म हुवो हो खाधा बचिया तेह । 

भवियण जिन धर्म श्रोलखो ॥ १॥ 
गों तिणरा लागा कर्म । 


| तिणरों हुवो धर्म ॥२॥ 


कहे कूवा बाव खणाविया, हिसा हुई 
लोक पीया कुशले रह्मया, साता हुई 


ट्‌ 
हुई है 
इस कही मिश्र परूपता, नहीं शर्के हो करता ववावाया। 
इण श्रद्धा रो प्रश्त पूछिया, जाब नआवे हो जब लोक लगाय ॥|३॥ 


हवे सात दिष्टांत री थापता, त्यारी सुणज्यों हो विवरा सब बात । 
निरणों कीज्यों घट भीतरे, बुद्धिवंता हो छोडो न पत्रपात ॥॥४॥ 


सो मनुप्या ते मरता राखिया, मूला गाजर हो जमीकद खवाय । 
बले कुशले राख्या सो मानवी,काचो पाणी हो त्याने श्रणगल पाय ।।५॥। 


पोह माह महिने ठारी पड़े, तिणकाले हो बाजे सीतल बाय । 
ग्रचत पड़चा सो मानवी, मरता राख्या हो त्याने अगन लगाय || ६) 


पेट दुखे तल-फल करे, जीव दोरो हो करे हाय तराय। 
साता वपराई सो जणा, मरता राख्या हो त्यांने होको पाय ॥७॥ 


सो जणा दुर्भख काल में, भ्रन्न बिना हो मरै उजाड माय। 
कोइ एक मार तसकाय नें, सो जणा ने हो मरता राख्या जीमाय | ८|॥ 


किण ही काले भ्रन्न बिना, सो जणा रा हो जुदा हुवे जीव काय। 
सहजे कलेवर मूंवी पड़चो, कुशले राख्या हो त्यांन एह खबाय ॥६॥ 


अनुकम्पा चौपई १८१ 


गीति : ७ | 


मूले खिलाने में मिश्र धर्म कहते हैं। उसका हेतु यह बतलाते है कि मूले 
खिलाने का पाप हुम्ना, परन्तु मूला खाने में जो जीव बचे,वह धममे हुम्ला ॥१॥ 


श्र कहते है-कुझ्मां, वावडी खुदाने में जो हिंसा होती है, वह पाप है। लोग 
पानी पीकर जो सकुशल रहते है, सुख पाते हैं,वह धर्म है ॥२॥ 


इस प्रकार मिश्र धर्म की प्रस्पणा करते हुए सशंक नहीं होते बल्कि व्यर्थ 
विवाद करते है । इस मान्यता के विपय मे प्रश्न पूछे जाने पर उत्तर नही झाता 
तो लोगों को उभारते है ॥३॥ 


अब इस विषय पर सात दृष्टान्तों की स्थापना की जाती है, उन्हें सविस्तार 
सुने। बुद्धिमान लोग पक्षपात छोडकर अपने हृदय की अनूभूति से निर्णय 
करे ॥४॥ 


किसी ने सौ मनुष्यों को मूला, गाजर आदि जमीकन्द खिलाकर मरने से 
बचाया और किसी ने सौ मनुष्यों को सचित और झनछाना पानी पिलाकर सकुशल 
रक्‍्खा ॥५॥ 


पोष, माघ का महीना है। ठण्ड पड़ रही है और उस समय शीतल हवाएं 
चल रही हैं। सो आदमी मूदित पडे है | उनको अग्नि जगाकर मरने से 
बचाया ॥६॥ 


सौ आदमियों का पेट दुःख रहा है, तडफड़ाहट कर रहें है, जीव मिचला रहा 
है, सवने हाय-तोबा मचा रखी है। उन सौ ग्राद्ियों को हुब॒का पिलाकर सुखी 
किया, मरने से बचाया ॥७9॥ 


किसी जंगल में दु्भिक्ष के कारण सौ व्यक्ति अन्त बिना मर रहे है। किसी 
एक व्यक्ति ने जानवर को मारकर उन्हें खिलाया और मरने से बच।या।।५॥। 


किसी समय अन्न के बिना सौ आदमी मर रहे हैं। किसी ने मृत कलेवर 
खिलाकर उन्हें सकुशल रखा।।६॥ 


१८२ अहिंसा विवेक, 


मरत। देखी सो रोगला, ममाई बिना हो ते तो साजा न थाय। 
कोई ममाई करे एक मनुण्प री,सो जणा रे हो साता कीधी बचाय ॥१०)॥ 


जमीकंद खबायां पाणी पावियां, त्यामैं थापे हो पाप ने धर्म दोय । 
तो भ्रगन लगाया होको पावियां इत्यादिक हो सगले मिश्र होय ॥११ 


जो धर्म श्रद्धे बचिया तिको, हिंसा तिण रा हो लागा जाए कर्म । 
तो सातूई सरिखा लेखबे, कहि देणों हो सगले पाप ने धर्म ॥१२॥ 


जो सातां मै मिश्र कहै नहीं,तो किम आधे हो इण बोल्य/री परतीत । 
आ्राप थापे आप उत्थप, कुण माने हो या श्रद्धा विपरीत ॥१३॥ 


जो सताइ में मिस्र कहै, तो नही लागे हो गमती लोका में बात । 
मिलती कह्मा बिन तेहनी, कुण करे हो कूडारी प्र॒पात ॥१४॥ 


एक दोय बोलां में मिसर कहै, सगला में हो कहिता लाजे मढ़ । 


५ 


एहवो उलटो पंथ भालियो, यांरे केड़े हो ताणै मूरख रूढ़ ॥१५॥ 


सो-सौ मनुष्य सगले बच्या, थोड़ी घणी हो सगले हुई घात। 
जो धमं बरोबर न लेखव, तो उत्थप गइ हो मूला-पाणी री बात ॥ १६॥ 


बात उथपती जाण ने, कदा कहिदे हो सगले पाप ने धर्म । 
पिण समदिष्टी थद्धे नही,एतो काढ्यो हो खोटी श्रद्धा रो मर्म ॥ १७॥ 


प्रसंजती रो मरणो जीवणो, वांछा कीधां हो निहचे राग ने ढ्वष । 
यो धर्म नहीं जिन भाषियो, सांसो हुवे तो हो अग-उपंग देख ॥ १०।॥। 


झनुकम्पा चौपई शैणरे 


सौ रोगी मर रहे थे । ममाई के बिना वे स्वस्थ नहीं हो सकते । किसी ने एक 
मनृष्य की ममाई कर सौ मनुष्यों को बचाया, उन्हें साता दी ॥१०॥ 


जमीकन्द खिलाने व पानी पिलाने में यदि धर्म और पाप दोनों माने जाते हैं 
तो अग्नि जलाने, हुक्‍का पिलाने आदि सभी कार्यों में मिश्र धर्म होना 
चाहिये ॥११॥ 


यदि ऐसा कहा जाए, जो मनुष्य बचे वह धर्म है और जो हिसा हुई उससे 
कर्म बन्ध हुआ तो सातों ही दृष्टान्तों मे समान रूप से पाप व धर्म कह देना 
चाहिए ॥१२॥। 


यदि सातों उदाहरणों में मिश्र धर्म नहीं कहा जाता तो उनके कथन का 
विद्वास कैसे ६ सकता है ? आप हो सिद्धान्त की स्थापना करते हैं और अपने 
आप ही उसे उठा देते है। इस विपरीत सिद्धान्त को कौन मानेगा ॥१३॥ 


यदि सातो ही उदाहरणों मे मिश्र कहा जाता है तो लोगों को ग्रच्छा नही 
लगता और लोकमत के अनुमार न कहने से उन भूठों की पक्षपात कौन करे ॥ १४॥ 


एक या दो उदाहरणों में मिश्र कहते है। सब में मिश्र कहते हुए लज्जित 
होते है । ऐमा विपरीत मार्ग उन्होने लिया है। उनके पीछे मूर्ख रूढ़िपरक आग्रह 
करते है ॥ १५॥ 


सौ-सौ व्यक्ति सभी उदाहरणों मे बचे है। थोडी बहुत हिसा भी सभी 
उदाहरणों में हुई है। उनमें यदि समान रूप से धर्म निरूपण नहीं होता तो मूले 
और पानी की बात कट जाती है ।॥॥१६॥। 


बात जाती देखकर कभी कह देते है कि सभी स्थानों मे पाप और धर्म दोनों 
है। किन्तु सम्यग्दूष्टि लोक इस पर विश्वास नहीं करते। इस प्रकार विपरीत 
श्रद्धा का भ्रम निकल गया है | १७॥। 


असंयति जीव का जीना और मरना चाहा जाता है तो निश्चित ही राग 


श्रौर द्वष है। जिनेश्वर देव ने इसे धर्म नही कहा । यदि संशय हो तो अंग व उपांग 
सूत्रों को देखना चाहिये ॥१5॥ 


श्द४ड प्रहिसा विवेक 


काच तणा देखी मिणकला, अणसमभ्‌ हो जाण रतन ग्रमोल । 
ते निजर पड़यां सराप री, कर दीधो हो त्यांरो कोड्यां मोल ॥१६॥ 


मूला खवाया मिसर कहै, 
या श्रद्धा हो काच-मणी समान। 
तो पिण भाली रतन अमोल ज्यं, 
न्याय न सूझे हो चाला कर्मारा जाण॥२०॥। 


जीव मारे भूठ बोल ने, चोरी करने हो पर जीव बचाय। 
बल करें अ्रकारज एहवो, मरता राख्या हो मंयुें सेवाय ॥२१॥ 


धन दे राखे पर प्राण ने, क्रोधादिक हो गअठारे सेवाय | 
ए सावद्य काम पोते करी, पर जीवाने हो मरता राखें ताय ॥२२॥ 


जो हिसा करे जीव राखियां, तिण में होमी हो धर्म नें पाप दोय । 
तो इम अठारेई जाणजो, ए चरचा में हु, बरला समर्क कोय ॥२३।॥। 


जो एक में भिसर कहै, सतरा में हो भाषा बोले और। 
ऊधी सरधारों न्याय मिले नही जब उलटा होकर ऊरठ भोड़ ॥२४॥ 


जीव मारे जीव राखणा, सूत्तर में हो नहीं भगवत वैण। 
ऊधो पंथ कुगरा चलावियो, सुद्ध न सूके हो फूटा अतर नंण ॥२५॥ 


कोइ जीवना मिनख तिर्यच नों,होम करे हो यद्ध जीवण सम्राम । 
एक तो यो पाप मोटको, जीव होम्या हो वीजो सावद्य काम ॥ २६।॥। 


कोइ नाहर कसाई ने मारने, मरता राज्या हो बणा जीव अनेक | 
जो गिर्ण दोयां ने सारिपा,्यांरी बिगड़ी हो श्रद्धा बात विवेक ।॥२७॥ 


अनुकम्पा चौपई श्र 


कांच के टुकडों को देखकर मूर्ख श्रादमी उसे बहुमूल्य रत्न समभ लेता है; पर 
जब वह जौहरी की नजर पड़ता है तो उसका मूल्य कौड़ियों में हो जाता है ॥॥१६॥। 


मूला खिलाने मे जो मिश्र-धर्म कहते हैं, वे सिद्धान्त कांच की मणि के बराबर 
हैं।फिर भी वह बहुमल्य रत्न की तरह धारण किया जा रहा है। कर्मों का ऐसा 
प्रपंच है कि न्याय नहीं सूकता ॥२०॥ 


जीव-हिंसा कर, झूठ बोलकर, चोरी कर व मैथुन जेंसा अकार्य कर 
जीवों को बचाता है ॥२१॥ 


धन देकर, क्रोधादि अष्टादश पाप का सेवन कराके व स्वयं यह पापकारी 
कार्य करके दूसरे जीवों को मरने से बचाता है ॥२२॥ 


हिंसा करके भी बचने में यदि पाप और धर्म दोनों होते हैं तो अठारह पापों 
के विषय में यही समझना चाहिये। पर इस चर्चा को कोई बिरला ही व्यक्ति 
सम+भ सकता है ।।२३॥ 


एक पाप में मिश्र कहते हैं और सतरह प्रकार के पापों के विषय में दूसरी 
भाषा बोलते हें। इस विपरीत मान्यता का न्याय नही मिलता, तब उलटठा झगड़ा 
करने लग जाते हे ॥२४॥ 


जीवों को मारकर जीवों को बचाया जाए, ऐसा सूत्र में कहीं भगवान्‌ का 
कथन नही है । ऐसा उलदा मार्ग कुगुरों ने चलाया है। ग्रन्तरग नेत्र मिट जाने 
से वे शुद्ध मार्ग को नही देख सकते ॥२५।॥॥ 


कोई युद्ध-विजय के लिए जीवित मनुष्य व तिर्य>च को होम देते है । एक बड़ा 
पाप तो युद्ध करना है ही, जीवों का होम करने से दूसरा पापकारी कार्य और 
हो जाता है। ॥२६॥ 


किसी ने व्याप्र व कसाई को मार कर बहुत सारे जीवों को मरने से बचा 
लिया । यदि दोनों को एक जैसा ही माना जाता है तो समझना चाहिए उनकी 
मान्यता व बात का विवेक आदि सब बिगड़ जाते है ॥२७॥। 


श्च्दर अहिंसा विवेक 


पहिला कहित। जीव बचावणा, तिण लेखे हो बोल्या शुद्ध त काय । 
जीव बचिया रो धर्म गिण नहीं,खिणमें थापे हो खिणमैं फिर जाय ॥ २८॥। 


देवन ध्वजा तेहनी परे, फिरता बोले हो न रहै एकण ठाम । 
त्याने पापंडी जिन कह्या, कगड़ो फाल्यों हो नही चरचा रो काम ॥२६॥ 


जो एकण ने श्रधर्म कहै, तो दूजा ने हो कहणों धर्म ने पाप। 
ए लेखों कियां तो लड़ पड़े,त्यारा घट में हो खोटी श्रद्धारा थाप ॥३०॥। 


बले सरणों लेइ श्रेणिक तणो,सावद्य वो ले हो तिणरी खबरत काय | 
जोरीदाव पेनाने बरजिया, तिण माहे हो जिन धर्म बताय ॥३१॥ 


कह श्रेणिक पड़ह फेरावियों, हणो मती हो फेरी नगरी में आण । 
तिण मोक्ष हेते धर्म जाणियो,एह्वो भाषे हो मिथ्यादिष्टि अ्जाण ॥३२॥ 


वहे राय श्रेणिक तो समक्िती,धर्म बिना हो हिस करसी ए काम । 
इम कहि-कहि भोला लोक ने .फद मे नहाखे हो श्रेणिक रो ले नाम ॥३३॥ 


श्रेणिकर्न करी मुख आगले,ग्रामी-साहमी हो मांडी खांचा-ताण । 
ग्राप छादे उठका मेलता, किंग पाले हो थ्रा जिनवर ग्राण ॥३४। 


समदिष्टी तणो कोई नाम ले भरमाव हो भ्रणममभ प्रजाण । 
तो अकंद्र समदृष्टि देवता, जिन भकता हो एका अवतारी जाण ॥३५॥ 
ते तो भाड़ श्रायो कोणक़ वणा, युद्ध कियो हो तिण सावच्च जाण । 
एक कोड़ अ्रसो लाख ऊपरे, मतुख्या रो हो कर दियो घमसाण ॥३६॥। 


श्रेणिकराय पड़हो फेरवियो,एतो जाणो हो मोटा राजांरी रीत। 
भगवनत न सरायो तेहने, तो किम आवे हो तिणरी परतीत ॥३७॥ 


अनुकम्पा चौपई १्ष७ 


पहले कहा जाता था, जीवों को बचाना चाहिए तो अब उस न्याय पर स्थिर 
क्यों नहीं रहते ? जीव बचने का धर्म नहीं मानते । एक क्षण में धर्म की स्थापना 
करते है और दूसरे क्षण में बदल जाते हैं ॥२८॥। 


मन्दिर की ध्वजा की तरह अस्थिर रहकर ये बदलते हुए बोलते जाते हैं । 
ऐसे लोगों को जिनेश्वर देव ने पाखण्डी कहा है। उनका काम चर्चा करना नही, 
ऋऊऋगड़ा करना होता है ।!२६॥ 


एक काये में तो वे अधर्म कहते है और दूसरे में धर्म और पाप मिश्र रूप से 
कहते है । इस बात का न्याय मिलाने से वे कगड पड़ते है, क्योंकि उतके हृदय में 
विपरीत श्रद्धा घर किये हुए है ॥३०॥। 


श्रेणिक राजा का नाम लेकर सावद्य बात कहते हैं। बलपूर्वक किसी को पाप 
से रोक देने में जिन धर्म की प्ररूपणा करते है ॥३१॥ 


च््छ 


कहते है, श्रेणिक राजा ने 'पडह' वजवाया | नगर में यह उद्घोषणा कर दी 
कि प्राणी-बध मत करो | अ्ज्ञानी मिथ्यादुृष्टि बहते है, यह सब उसने मोक्ष के हेतु 
से धर्म समझ कर किया था ॥३२॥ 


राजा श्रेणिक तो सम्यक्त्वी था । धर्म न होता तो बह ऐसा काम क्‍यों करता ; 
यह कह-कहकर के भोले लोगों को फन्दे में डाला जाता है ॥३३॥ 


श्रेणिक का नाम झागे रखकर खींचतान खड़ी करते है। जिनेश्वर देव की 
आज्ञा कौन पालता है ? मनचाही गप्पे हांकते है ॥॥३४।॥। 


कुछ लोग श्रेणिक सम्पग्दृष्टि था, यह कहकर भ्रजान लोगों को भरमाते है । 
ऐसी बात है तो सम्यग्दृष्टि शकेन्द्र जो परम जिन-भक्त और एक भव के भ्रन्तर 
से मोक्ष जाने वाला था, वह कोणिक के सहयोथ में आया; सावद्य सम भते हुए 
भी उसने युद्ध किया और एक करोड़ अस्सी लाख मनुष्यों का उसने सहार 
किया ॥३५-३६॥ 


इसी प्रकार श्रेणिक राजा ने जो ढिंढोरा पिटवाया, वह तो बड़े राजाग्रों की 
रीति थी । भगवान्‌ महावीर ने इस कार्य की कहीं प्रशसा नहीं की तो ऐसा कहने 
बालों की प्रतीति कंसे हो ? ॥३७॥। 


श्प्द अहिसा विवेक 


थपड़हो फेरयों हणो मती, इतरी छे हो सूत्तर में बात। 
कोइ धर्म कहै श्रेणिक भणी, ते तो बोले हो चोड़े झूठ विव्यात ॥३८॥। 


लोका स्‌ मिलती बात जाण ने, कर रह्या हो कड़ी बकवाय। 
मिश्र कहै ते पिण अ्ठकता, साचा हुवे तो हो सूत्र में दे बताय !३६।॥ 


एतो पुत्रादिक जायां परणियां,श्रोछव।दिक हो ओरी सीतला जाण । 
एहवो कारण कोई ऊपज॑, श्रेणिक राजा हो फेरी तगरी में आरण ॥॥४०॥॥ 


ते रुकिया नही कर्म आवता,नहीं कटिया हो तिणरा आगला कर्म । 
नरक जातो रह्यो नही, न सीखायो हो तिणने भगवत धर्म ॥४१॥ 


भगवते मोटा-मोटा राजवी, प्रतिबोध्या हो ग्राण्या मारग ठाय । 
साधु श्रावक घ॒र्म बतावियो, न सीखायो हो पड़हो फंरणों ताय ॥।४२॥ 


तो श्रेणिक सीख्यो किण आगले, भगवंत हो पूछया साभके मत । 
बले न जणाव आमना, आज्ञा विना हो करणी जाणों जब्‌न ॥।४३॥ 


वासुदेव चक्रवर्ती मोठका, 
त्यांरी बरते हो तीन-छ खंड में ग्राण । 
जो पडहो फेरचां मुगति मिले, 
तो कुण काढ़े हो आघो जिन धर्म जाण। ४४॥ 


कोउ रांगण दिवादिक स्तान ने 
विस्न सातूं हो बिना मन दे छोडाय । 
जो इणविध जिन धर्म नीपज 
तो छ खंड में हो वरजे प्राण फेराय ॥४५॥ 


अनुकम्पा चौपई श्ष& 


आझागम में केवल इतना कथन है--जीव-हिसा मत करो, ऐसा ढिडोरा पिट- 
वाया | श्रेणिक राजा को धर्म हुआ्ना,ऐसा कहने वाले तो प्रत्यक्ष ही असत्य बोलते 
है ॥३८॥ 
बन 


लोकमत के भ्रनुकुल समभकर र इस बात पर व्यर्थ विवाद कर रहे हैं। मिश्र- 
धर्म भी अ्रटकल वाजी से कहते है । यदि उनका कथन यथार्थ है तो वे झ्यास्त्र का 
प्रमाण क्यों नही देते ? ॥३६॥ 


पुत्रादि के जन्मोत्सव, विवाहोत्सव या ओरी-चेवक झादि के उत्सव पर व 
अन्य किसी ऐसे कारण के पैदा होने पर श्रेणिक राजा ने तगरी में अपना दिद्वोरा 
फिरवाया होगा ।।४०॥॥ 


उससे श्रेणिक राजा के आने वाले कर्मो का अ्रवरोध नहीं हुआ और न पूर्व 
मंचित कर्मो का नाश ही हुआ । वह नरक जाते भी नहीं रुका और भगवान्‌ श्री 
महावीर ने उसको ऐसा घर्म सिखाया हो, ऐसी भी बात नही है ॥४१॥ 


भगवान्‌ महाबीर ने बड़े-ब्ड राजाओ्रों को प्रतिबोध देकर जिन-मार्ग पर 
लगाया । उनको भगवान्‌ ने साधु-धर्म व श्रावक-धर्म बतलाया, पर 'पड़ह' फिरवाना 
कभी नहीं सिखलाया ॥४२।। 


भगवान्‌ तो इस विषय में पुछने पर भी मौन रहते हैं, अपना अभिप्राय भी 
व्यक्त नही करते । फिर श्रेणिक को 'पढह' फिरवाना किसने सिखलाया ? जिने- 
इवर देत की आज्ञा के बिना कोई भी क्रिया निकृप्ट है ॥४३॥ 


वासुदेव जिसकी तीन खण्डों में ग्राज्ञा प्रवर्तमान थी; चक्रवर्ती जिसकी भारत- 
वर्ष के छहों खण्डों मे आज्ञा प्रवर्तमान थी , यदि ढिढोरा पिटवाने से मुक्ति मिलती 
तो जैनथर्म में समझने वाला कौन व्यक्ति यह करने में विलम्ब करता ? ॥४ ४॥ 


चमड़ा रगना, दीप जलाना, स्तान करना और सातों व्यसन कोई किसी से 
बलपूर्वेक छड़ा देता है। यदि इस प्रकार जिनेश्वर देव का धर्म होता तो चक्रवर्ती 
छहों खण्डों में ऐसा न करने की दुहाई फिरा देते ।४५॥। 


१६० अहिंसा विवेक 


फल फूल पब्रनंत काय नों, हिसादिक हो अठारे पाप जाण। 
जोरीदावब पेलाने मना कियां,धर्म हुबे तो हो फेरे छ खंड में भ्राण ॥४६॥। 


तीर्थकर घर मे थक्रा, त्यानें होता हो तीन ज्ञान विशेष। 
हाल हुकम थो लोक मे, त्यां नही फेरबो हो पड़हो सूत्तर देख ।४७॥ 


बलदेवादिक मोटा राजवी, घर छोड़ी हो किया पाप-पचखाण । 
श्रेणिक जिम पड़हो त फंरियो, जोरीदाब हो न बरताइ श्राण ॥४८॥ 
ब्रह्ददत चक्रवर्ती तेहनं, चित्त मुनि हो प्रतिबोधण आय। 
साधु श्रावक तो धर्म कह्मो, पड़हा री हो न कही मना काय ॥ ४६॥ 


बीसा भेदा रुके कर्म आवबता, बार भेदे हो कटे आगला कर्म । 
एमीक्ष रो मारग पाधरो, छाड़ा-मेला हो सगला पापंड धर्म ॥५०॥। 


दोय वेश्या कमाई वाट गई, करता देग्सा हो जीवारा सघार। 
दोन्‌ जण्या मतो करी, मरता राख्या हो जीव दोय हजार ॥५१॥ 
एक जणी गहणो देई आ्रापरो, तिण छोड़ाया हो जीव एक हजार । 
दूजी छोड़ाया इण विधे, एका दोया हो चोथो झाशव सेवाड ॥५२॥ 


एकण ने पापंडो मिसर कहै, तो दूजी ने हो पाप किणविध होय । 

जीव बरावर वचाविया, फंर पड़ियों हो ते तो पाप में जोय ॥५३॥ 
एकण सेवायो आश्रव पाचमों,तो उण दूजी हो चोथो झ्राश्नव सेवाय । 

फेर पड़च्ो उण पाप मे, धर्म होसी हो ते तो सरीपो थाय ॥५४॥ 


एकण ने धर्म कहितां लाजे नहीं, दूजोड़ी ने हो कहिता आवे घंक। 
जब लोकां सू करें लगावणी,एहवो जाणो हो चोई कुगरां रा इंक ॥५५॥ 


अनुकम्पा चौपई १६१ 


यदि बल-प्रयोग से किसी को निषंघ करने में धर्म होता हो तो फल-फूल व 
ग्रन्तकाय वनस्पति की हिंसा करने का और शेष पापों के सेवत का नि्षध छहों 
खण्डों में किया जा सकता था ॥४६॥ 


तीर्थंकर जब गृहस्थावास में थे, उनके पास तीन ज्ञान थे। संसार में उनका 
आदेश-निर्देश भी चलता था। उन्होंने कभी 'पड़ह' नहीं फिरवाया । सूत्र ग्रथ इस 
बात के साक्षी हैं ॥४७॥। 


बलदेव आदि बड़ राजाओं ने गृह-त्यागकर पाप-प्रत्याख्यान किया,पर श्रेणिक 
की तरह 'पड़ह फिरवाकर बलपूर्वक भाज्ञा नहीं प्रवरताई ॥४५॥। 


ब्रह्मदत्त चक्रवर्ती को चित्त मुनि प्रतिबोध देने के लिए आये । उसे साधु व 


शआ्रावक का धर्म बतलाया पर 'पड़ह' फिरवाने के लिए कोई इंगित नहीं 
किया ॥४६९॥॥ | 


बीस प्रकार के संवर-भेदों से भ्राते हुए कम रुकते है। बारह प्रकार के निर्जरा- 
भेदों से संचित कर्म टूटते है। ये दो सीधे मोक्ष के मार्ग हे। दूसरी सारी खटपट 
पाखण्ड-धर्म है ॥५०॥ 


दो वेश्याएं कसाई खाने मे गई । जीवों का संहार होते देखा । दोनों वेदयाओं 
ने परस्पर विचा र-विमर्श करके एक-एक हजार जीवों को मरते बचाया ॥५१॥ 


एक ने अपना गहना देकर एक हजार जीवों को बचाया, दूसरी ने एक या दो 


पुरुषों को अपने साथ अब्रह्माचर्य-सेवन का अवसर देकर एक हजार जीवों को 
छुड़ाया ॥५२॥ 


पाखण्डी एक को भिश्र-धर्म कहते है तो फिर दूसरी को केवल पाप कंसे हुआ ? 
जीव तो दोनों ने बराबर बचाये। श्रन्तर पड़ा तो पाप-प्र कार में पड़ा ॥५३॥ 


एक स्त्री ने पांचवे आश्रव परिग्रह का सेवन कराया और दूसरी ने चौथे 
आश्रव अब्रह्म च्य का सेवन कराया। श्रन्तर तो इस पाप में चौथे व पांचवे की 
सख्या का पड़ा । धर्म यदि होगा तो दोनों को समान ही होगा ।॥५४।॥ 


एक को धर्म कहने में हिचकते नहीं, दूसरी को धर्म कहने में सशंक होते हैं । 
लोगों की बहकाते है | यह कुगुशुजनों का सांप की तरह दंश लेना है ॥५५॥ 


१६२ अहिसा विवेक 


एक वेश्या सावद्य कामो करी, सहस्र नाणो हो लेगइ घर मांय । 
दृजी कतंव्य करी आापणो, मरता राख्या हो सहस्र जीव छोड़ाय ॥५६॥ 
धन आण्यो खोटा कर्तव्य करी, तिशर लागा हो दोन्‌ विध कम । 
दूजी जीव छोड़ाया तेहने, उणर लेख हो हुवो पाप ने धर्म ॥५७॥ 


पाप गिणे मैथुन में, जीव वचिया हो तिणरो न गिण धर्म । 
पोते श्रद्धारी खबर पोते नहीं, ताणी-ताणी हो बांधे भारी कर्म ॥५८॥॥ 


ए प्रश्त रो जाब न ऊपजें, चरचा मैं हो अ्रटके ठाम-ठाम। 
तो पिण निरणा करे नहों, बक्र ऊठे हो जोवारी ले नाम ॥५६॥ 


जीव जोवे काल अनाद रो, मरे तेहनी हो पर्याथ पलटी जाण। 
सवर तिजरा तो च्याराकद्मा, ते तो ले जावे हो जीवन निर्वाण ॥६०॥॥ 


पृथवी पाणी अगन ने वायरों, वनस्पती हो छठी तसकाय। 
मॉल ले छोड़ावे तेहने, धर्म होसी हो ते तो सगला में थाय ॥६ १॥ 


तसकाय छोडाया धर्म कहै, पांच काय में हो नही बोले निशक । 
भम में पाड्चा लोक ने, त्या लगाया हो मिथ्यात रा डंक़ ॥।६२॥ 


त्रिविधे-तिविधे छकाय हणवी नही, 


एहवी छे हो भगवंत री वाय। 
मोल लिया धर्म कहै मोक्ष रो, 


ए फद माड्यो हो कुगुरां कुजुद्धि चलाय ॥६३॥ 


देव गुरु धर्म रतन त्रिहुं, सूत्तर में हो जिन भाष्या अ्रमोल । 
मोल लिया नहीं नीपजे, साथी श्रद्धों हो आंख हियारी खोल ।।६४॥ 
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एक वेश्या पापकारी कार्य करके सहस्र रुपए लेकर बलि-[ृह में श्राई, दूसरी 
न्यायोपाजित सहस््र रुपए लेकर । दोनों ने सहस्न-सहस्र जीव बचाए ॥५६॥ 


जिसने पापकारी कार्य करके धन कमाया, उसके दोनों ओर से कम-बंध 
हुआ । दूसरी ने जो जीव बचाए तो उनके श्रभिमतानुसार उसमें पाप और धर्म 
दोनों हुए ॥५७॥ 


अब्नद्गाचर्य के सेवन में पाप माना जाता है और उससे जो जीव बचे, उसे धर्म 
नहीं मानते । उनकी मान्यता का पता उन्हें स्वयं नहीं चलता। व्यर्थ ही अपनी 
बात को तानकर सघन कर्म बाधते है ॥५८॥ 


इन प्रदनों का उत्तर नही झ्राता। चर्चा-प्रसग में बात-बात पर अठकते हैं तो 
भी निर्णय नही करते श्र जीवों का नाम लेकर बह॒क उठते हैं ॥५६।। 


जीव अनादि काल से जी रहा है। जो मरता है, वह तो उसकी पर्याय बद- 
लती है । सत्र व निजंरा की तो बात ही श्रलग है। वे तो प्रात्मा को मोक्ष ले 
जाने वाले हैं ॥॥६०।। 


पृथ्वीकाय, अपकाय, तेजस्काय, वायुकाय, वतस्पतिकाय और जसकाय; इन 
छ प्रकार के जीवों को मूल्य पर खरीदकर बचाने में यदि धर्म है तो इन सभी 
प्रकार के जीवो को तथाप्रकार से बचाने में धर्म है ॥६१॥। 


केवल त्रसकाय को छडने में धर्म कहते हैं। पाच कायो को बचाते में निःशक 
बात नहीं कहते । उन्होंने लोगों को श्रम मे डाला है और उनके मिथ्यात्व का 
डक मारा है ।।६२॥। 


तीन करण व तीन योग से छ काया के जीवों की हिंसा नहीं करनी चाहिए, 
ये भगवदू-वाक्‍्य है। जीवों को मोल लेकर बचाने में जो मोक्ष-धर्म कहा जाता है, 
वह कुगुरुओं की कुबुद्धि का प्रपंच है !।६३।। 


शास्त्र में देव, गुह व धर्म इन तीन रत्नों को जित भगवान्‌ ने अमूल्य कहा 
है। ये तीनों रत्न मोल लेने से प्राप्य नहीं हैं। हृदय की झांखें खोलकर सम्प्क 
प्रकार से इस कथन में भरोसा करना चाहिए ॥६४॥ 


१६४ अहिसा विवेक 


ज्ञान दर्शन चारित्र ने तप, मोक्ष जावा हो मारग छे च्यार। 
त्यानें मित-मित ओलख आदर, शुद्ध पाल हो ते पार्म भव-पार ॥६५॥ 


ठुहा 


दया-दया सबको कहै, ते दया धर्म छे ठीक। 
दया ओलख ने पालसी, त्याने मुगत नजीक॥१॥ 


झ्रा दया तो पहिलो ब्रत छे, साधु श्रावक नों धर्म । 
पाप रुके तिण स्‌ आवबता, नवा न लागे कर्म ॥२॥ 


छ काय हण हणावे नही, हृणिया भलो न जाग ताय । 
मन वचन काया करी, या दया कही जिनराय ॥३॥ 


थ्रा दया चोखे चित्त पालसी, तिरे घोर रुद्र संसार। 
बले याहिज दया परूपने, भवि जीवाने उतारे पार ॥४॥ 


एक नाम दया लोकीक री, तिणरा भेद अनेक। 
तिणमे भेपधा री भूला घणा, ते सुणज्यों आ्राण विवेक ॥५॥। 


ढाल: 
[राग--पा्षंड सत रो निरणो कीजे ] 


द्रव्ये लाय लागी भावे लाय लागी, द्रव्येई कूत्ों ने भावेई कूवो । 
भेद न जाणे मूढ मिथ्याती, संसार ने मुगत रो मारग जूवो । 
भेषधर ने भूला रो निरणो कीज्यो ॥१॥ 


कोइ द्रव्ये लाय सूं बलतो राखे, 
द्रव्ये कृवा सू पड़ता ने काल बचायी। 
यो तो उपगार कह्यो इण भवरो, 
जे विवेक विकल त्याने खबर न कायो ॥२।। 
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मोक्ष-गमन के चार मार्ग हैं--ज्ञान, दर्शन, चारित्र और तप। इन्हें भिन्‍न- 
भिन्‍न प्रकार से पहचान कर, स्वीकार कर, शुद्ध प्रकार से पालन करने वाला इस 
भव-सिन्धु से पार उतर जाता है ।॥६५।॥ 


दोहा 
दया-दया सभी कहते हैं और दया धर्म सही भी है। जो दया की छ न-बीन 


कर उसका पालन करेगे, उनके मुक्ति निकट होगी ॥ १॥ 


यह दया तो साधु और श्रावक का पहला ब्रत व धर्म है । इससे आने वाले कर्म 
रुकते है व नये कर्मों का बन्ध नहीं होता ॥२॥। 


मन, वचन, काया से षटुकायिक जीवों की हिसा करे नहीं, करावे नही और 
करने वाले को अच्छा समझे नही, यह दया है; ऐसा जिन भगवान ने कहा है ॥३॥। 


इसी दया का शुद्ध हृदय से पालन कर मनुष्य घोर रौद्र संसार को तर जाता 
है और इसी दया की प्ररूपणा करके जीव संसार सिन्धु के पार उतर जाता है।॥।४॥॥ 


एक लौकिक दया है । उसके अनेक भेद है, जिनमे वेशघर साधु भूल रहे हैं। 
यह अब विवेकपूर्वक सुनो ॥॥५॥ 


गीति : ८५ 


आग लगी है और पापरूप आग लगी है| कुआं है और संसार रूप कुआं है) 
इन भेदो को मूर्ख मिथ्यादृष्टि नही जानते। संसार और मोक्ष का तो मार्ग ही 
पृथक्‌-पृथक्‌ है “साधु का वेश लेकर भी कंसे भूले है, इसका निर्णय करो ।॥।१॥॥ 


कोई इस अग्नि में जलने से बचाता है या इस कुए में पड़ने से बचाता है; ये 
सब तो लौकिक उपकार है। विवेक-भ्रून्‍्य लोगों को इसका ज्ञान नही है ॥।२।॥ 


१६६ 


घट में ज्ञान घाल ने पाप पचखावे, 

तिण पड़तो राख्यो भव कूवा मांह्यो । 
भाव लाय सू बलता ने काढे ऋषेश्वर, 

ते पिण गेहलां भेद न पायों॥३॥ 


पुन चित सूत्तर वांच भज्ञानी, 

त्यांरे द्रव्य ने भाव रा नहीं निवेड़ा । 
परवार सहित कुपंथ में पड़िया, 

त्यां नरक सु सन्मुख दीधा डेरा ॥॥४॥ 


गृहस्थ ने ओषध-भेषद देई नें, 

अनेक उपाय करे जीवां बचाव। 
ए संसार तणा उपगार कियां में, 

मुगति रो मारग मूढ बतावे ॥५॥ 


कर मंत्र-जंत्र भाड़ा ने भपटा, 

सर्पादिक नों जहर देवे उतारी। 
काढ़े डाकण-साकण भत यक्षादिक, 

तिणमे इ धर्म कहे सांगधारी ॥६॥ 


एहवा किरतब सावद्य जाणी, 
त्रिविधे-त्रिविधे साधा त्यागज कीधों । 
भेषधारी लोका सू मिलने अज्ञानी, 


त्यां जीव बचावण रो सरणो लीधो |।७॥! 


उबे जीव बचावण रो मुख सू कहै पिण, 

काम पडचां बोले फिरती बाणो। 
भोला लोकां ने भ्रम में पाड बिगोया, 

ते पिण डूबे छे कर-कर ताणों ॥5॥ 


कीड़दां मकोड़ा ने लटां गजायां, 
ढांढां रा पग हेठे चींथ्या जावे । 


अहिंसा विवेक 
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किसी के घट में ज्ञान पैदा कर पाप का प्रत्याल्यान करा दिया तो उसने उस 
व्यक्ति को संसार कप में पड़ने से बचाया। इसी प्रकार साधु जन्म-मरण की अग्नि 
से जीवो को बचा लेते हैं। विक्षिप्त लोगो ने इसका भी रहस्य नहीं समझा 
है २॥। 


मिथ्यादृष्टि लोग सुने मन से शास्त्र का श्रध्ययन करते हैं। उन्हें ऐहिक, 
पारलौकिक आदि भेदों का पता नही है। वे तो सपरिवार कुपथ में पड़कर नरक 
के नजदीक डेरा डाल रहे है ।४॥। 


गृहस्थ को औषध-मैषज्य देकर अथवा अनेक अन्य उपाय करके बचाया। 
यह जो संसार का उपकार किया गया, उसे मूड़ लोय मुक्ति का मार्ग बतलाते 
हैं ।।५॥ 


यन्त्र, मन्त्र, काडा-कपटा करके सर्पादिक का जहर उतार देते हैं, डाकिन, 
शाकिन, भूत, यक्ष आदि को निकाल देते हैं। वेशधारी साधु इन कार्यों में भी धर्म 
कहते हैं ॥६।॥। 


इस प्रकार के कार्यो को सावद्य समझकर साधुओं ने तीन करण, तीन योग 
से छोडा है। वेशधारी साधुझों ने लोगो से मिलकर जीवों को जिलाने का शरण 
लिया है ॥७॥ 


वे जीवों को जिलाने की बात मुख से कहते है, किन्तु काम पड़ने पर बदल 
जाते है। भोले लोगों को भ्रम में डुबोया है और आग्रह कर-करके स्वयं भी 
ड्बते हैं ।॥८॥॥ 


कौड़े-मकोड़े, लट और गजाई आदि जीव भंस आदि पशुओं के पैरों तले 
कुचले जाते हैं। वेशधारी साधु कहते हैं, हम जीव बचाते हैं तो उन जीवों को एक- 


श्ह्द 


अहिसा विवेक 


भेषधारी कहै म्हैं जीव बचावां, 
तो चुण-चुण जीवन क्यूं न बचाव ।।६॥। 


कोइ आखे चोमास उपदेश देव तो, 
दब्य पाच जीवानें दोरा समभावे। 
जो उद्यम करें च्यार महिनां मांहे, 
तो लाखा गम जीव तेह बचाव ॥१०॥। 


सो घरा रे अं: र कोइ लेवे सथारो, 
तो तुरत आलस छोड़ देवण जावे । 
सो पगला गया लाखा जीव वचच छे 
त्या जीवांन जाये क्यूं न बचावे ॥११॥ 
घर छोड़तो जाण सो कोगा उपरे, 
तो साग पहिरावण सताब सृ जावे । 
एक कोश गया जीव कोड़ां बद्रे छ, 
त्यां जीवाने जाय क्यूं न बचावे ॥१२॥ 


जब तो कहै म्हारो कल्प नहीं छे, 
म्हें तो संसार थी टवा न्‍्यारा। 
कब ही कहै म्हैं जीव बचावा, 
उवे बाणी न बोले एकण धारा ॥१३॥ 


साधु तो आपरा ब्रत राखण न, 
त्रिविधे-त्रिविधे जीव नही सतावे । 


संसार माहे जीव पच रह्य। छे, त्यां सू तो साधु हुवा निरदाव । 


या श्रद्धा श्री जिनवर भाषी ॥१४॥ 


जीवणो मरणो त्यांरो नही चार्व, 


समभती देखे तो साधु समभझावे। 
ज्ञानादिक गुण घट में घाली, 


मुगत नगर में साधु पहुंचावे ॥|१५॥ 
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एक करके क्यो नहीं चुग लिया करते ? ॥६॥ 


सारे चौमासे में उपदेश करके दस-बीस ग्रादमियों को भी बड़ी कठिनता से 
समभाते है । यदि चार महीनों तक उकन प्रकार से जीव बचाने का काम करें तो 
वे लाखों जीवों को सहज ही बचा सकते है ॥॥१०।॥॥ 


सौ घरों की दूरी पर कोई व्यक्ति आमरण झनशन करता है तो आलस्य 
छोड़कर एकदम उसे अनशन दिलाने के लिए जाते है। सौ कदम जाने से ही लाखों 
जीव बच जाते है तो उन जीवों को जाकर क्‍यों नहीं बचाते ? ॥११॥ 


सौ कोस दूर भी कोई आदमी दीक्षा लेना चाहता है, वे वेशधारी उसे वेश 
देने के लिए बडे अभिमान से जाते है। एक कोस दूर जाने में करोड़ों जीव बचने 
है, तो उन जीवो को जाकर क्‍यों नहीं बचाते ? ॥१२॥। 


तब कहते है, हम ससार से अलग हो गये है, ऐसा करना हमारा आचार नही 
है। कभी कहते है, हम जीव बचा सकते है। इस प्रकार एक जैसी बात नही 
कहने ॥१३॥। 


साध तो अपने ब्रत रखने के लिए तीन करण, तीन योग से किसी भी जीव 
को सताते नही । संसार में जीव लीन हो रहे है, उनसे साधुओं का लगाव नही 
है।'' यही श्रद्धा जिन-भासित है ॥ १४।॥। 


उनका जीना, मरना साधु नहीं चाहते । समभने के योग्य वे होते हैं तो साधु 
उनको समभाते है । उनके घट में ज्ञान, दर्शन, चारित्र आदि डाल्कर उन्हे मोक्ष- 
नगर पहुंचा देते हैं । १ ५।॥। 


२०० 


ग्रहिसा विवेक 


गृहस्थ रा पग हेठे जीव आआाव॑ तो, 
भेषधारी कहै म्हें तुरत बतावां। 
ते पिण जीव बचावण काज, 
में राव जीवारों जीवणों चावां ॥१६॥ 


अब्रती जीवारो जीवणो वांछे, 
तिण धर्म रो परमारथ नही पायो । 
या श्रद्धा अज्ञान्यांरी पग-पग अ्रटके, 
ते सांभलज्यों भवियण चित ल्यायो ॥१७॥ 


गृहस्थ रे तेल जाये मृूण फूटां, 
ते कीड्यां रा दर माहे रलो गाव । 
बिच मैं जीव आव ते तेल सू बहिता, 
बले तेल बुहो-बुहो श्रगनि मैं जाबे ॥१८॥ 


जो अगनि ऊठे तो लाय लागे छे, 

तो तस स्थावर जीव मारया जावे। 
गृहस्थ रा पग हेठे जीव बतावे, 

तो तेल ढुल॑ ते बासण क्यू न बतावे ॥॥१९६॥ 


पग सू मरता जीव बतावे, 

तेल से मरता जीवांने नहीं बतावे। 
या खोटी श्रद्धा उघाड़ी दीसे, 

पिण अभिन्‍तर गझ्ाधार नजर न आवबे ॥॥२०॥। 


बले भेषधारी विहार करतां मारग मे, 
त्यानें श्रावक साहमां मिलिया आयो । 
ते मारग छोड नें उज्जड पड़िया, 
तस थावर जीवाने चीथता जायो ॥२१॥ 


शक्रावक्रां ने उज्जड़ पडिया जाणें, 
तस थावर जीवांन मरता देखे। 
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गृहस्थ के पैर के नीचे कोई जीव आ रहा है तो वेशधारी साधु कहते है, 
हम उसे तुरन्त बचाते हैं और यह भी कहते हैं कि जीव-रक्षा के उस समय हम 
सभा जीवों का जीना चाहते है ॥१६॥ 


जो भ्रव्नती जीवों का जीना चाहते है, उन्होंने धर्म का परमार्थ नहीं पाया । 
उन अज्ञानियों की मान्यता कदम-कदम पर अटकती है। भव्य जनों को चित्त 
लगाकर उसका न्याय सुनना है ॥१७॥ 


गृहस्थ का तेल-भाजन फूठ जाने से तेल बह रहा है। चीटियों के बिल में 
उसकी धाराए बहकर झाती है। तेल के साथ बहते हुए जीव भी झा रहे है ग्रौर 
वह तेल बहुता हुआ अग्नि मे जा रहा है ॥॥१८॥। 


जो अग्नि उठती है तो लाय लग सकती है। त्रस और स्थावर जीव मर सकते 
है । गृहस्थ के पैरों के नीचे आने वाले जीवो को बताते है ती जिस भाजन से तेल 
बह रहा है, उसे क्यो नहीं बताते ? ॥१९॥ 


पैर से मरते जीवों को तो बतलाते है और तेल से मरते जीवों को नहीं बत- 
लाते, यह तो प्रत्यक्ष ही विपरीत मान्यता है, किन्तु जिनके ज्ञानरूप नेत्र नही हूँ, 
उनके समभ में नही भ्राती ॥२०॥। 


वेशधारी साधु विहार कर रहे हू, रास्ते मे कुछ श्रावक उन्हें सामने आकर 
मिले। वे सब मार्ग-अ्रष्ट होकर तस-स्थावर जीवों को रौदते हुए उजड़ जा 
रहे है २१॥ 


उज्जड़ पड़े हुए श्रावकों को और मरते हुए तस-स्थावर जीवों को वे देख रहे 
हैं। गहस्थ के पैरों मे आने वाले जीव को यदि वे बताते हैं तो उनके कथनवानुसार 


२०२ अ्रहिंसा विवेक 


गृहस्थ रा पग हेठे जीव बतावे, 
तो मारग बताय देणो इण लेखे ॥२२॥ 


एक पग हेठे जीव मरे ते बतावे, 

तो थोड़ा सा जीवानें बचता जाणो । 
श्रावक्रां ने उज्जड़ सू मारग घात्या, 

घणा जीव बचे तस स्थावर प्राणों ॥२३॥। 


एक पग हेठे जीव बचावे शअ्रज्ञानी, 

ठाले बादल अंबर ज्यू गाजें। 
त्याते श्रावक उजाड़ में मार्ग पूछे तो, 

मोन साभे बोलता कांप लाजे ॥|२४।॥ 


थोड़ी दूर बताया थोंड़ो धर्म हुवे तो, 
घणी दूर बतायां घणों धर्म जाणो। 
घणी दूर रो नाम लिया बक उठे, 
त्यारी खोटी श्रद्धारा ए अहलाणों ॥२५॥। 


कोई आंधो पुरुष गामातरे जाता, 

ऊ आख बिना जीव किणविध जोबे। 
कीड्या मकोड़ादिक चीथतो जावे, 

तस स्थावर जीवारों घमसाण होवे ॥०६॥) 


भेपधारी सहजाई साथे जाता, 
आंधा रा पग्स्‌ जोव मरता देखे । 
जो पग-पण जीवान नहीं वताबं, 
तो खोटी श्रद्धा जाणज्यों इण लेखे ॥।२७॥ 


त्यांचे बताय-बताय से जीव वचावणा, 

के पूजी-पूजी ने करणो दूरो। 
इण धर्म करणसू तो पोतई लाजे, 

तो दूजो कुण मानसी यो मत कूड़ो ॥२८॥ 
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उन श्वावकों को मार्ग भी बता देना चाहिए ॥२२॥ 


किसी एक के पैरो के नीचे श्राने वाले जीवों को बतलाने से तो थोडे से जीब ही 
बचते है। श्रावकों को उज्जड़ से मार्ग डालने में त्रस-स्थावर बहुत सारे जीव बच 
जाते है ॥२२॥ 


किसी एक के पर नीचे आने वाले जीबों को तो अज्ञानी बतलाते है, खाली 
बादल की तरह ग्ाकाश में गूजते है; पर जंगल में श्रावक मार्ग पूउते है तो बोलते 
लज्जित होकर मौन क्यों रखते है !॥२४।॥ 


थोड़ी दूर बताने में थोड़ा धर्म होता है तो भ्रधिक दूर बताने में अधिक धर्म 
होना चाहिए। अधिक दूर का नाम लेते ही बकने लगते है । यह असत्य मान्यता 
की निशानी है ॥२५॥ 


कोई अन्धा पुरुष दूसरे गांत जा रहा है। वह आख के बिना जीवों को कंसे 
देख सकता है ? वह वनस्पति प्रभृति स्थावर और चीटी-मको ड़ प्रभृति त्रस जीवो 
को कुचलता चलता है । इस प्रकार जीवों का सहार होता ॥२६॥ 


वेशधारी साधु सहज ही उसके साथ चल रहे है और अन्धे पुरुष के परों से 
मरने वाले जीवों को भी उन्होने देख लिया है, ऐसी स्थिति मे यदि वे कदम-कदम 
पर जीवों को नही बचाते तो उनकी मान्यता को अशुद्ध मान लेना ही चाहिए ॥२७॥। 


या तो उस अन्धे को बता-बताकर जीवो को बचाना चाहिए या प्रमाजंन कर- 
करके उन्हे दूर करता चाहिए। ऐसा धर्म करने से यदि स्वयं ही लज्जित होते है 
तो कौन इस असत्य मत को मानेगा ॥२८।॥। 


अहिसा विवेक 


बले ईल्या सुलसुलियां सहित आटो छे, 
ते गृहस्थ रे ढु्ला मारग मांयो। 
तपती रेत उनालारी तिण मे, 


पड़त पाण जुदा हुव॑ जीव कायो ॥२६॥ 
गृहस्थ नहीं देखे श्राटो ढुलतो, 
ते भेपषधा रध्यं री निजरबां आवे। 
उबे पे सू मरता जीव बतावे, 
आटे दुलते मरता जीव क्यू न बताबे ॥३०॥। 
इत्यादिक गृहस्थ रा अनेक उपधि सु, 
तस स्थावर जीव मूवाने मरसी। 
ते पग हेठे जीव बतावे॑ त्यान, 
सगली ठोड़ बतावणा पड़सी ॥३१॥ 
किणहिक. ठोड़े जीव वबताबं, 
किंणहिक ठोड़ शक्रा मन आरार्ण। 
समभ पड़या बिन श्रद्धा परूपे, 
पीपल वाधी मूर्ख ज्यू ताणे॥३२॥ 
ए पग-पग जाब अटकता देखें, 


कदा सर्व आर हुवे अ्रज्ञानी थूलरो। 
कड़-कपट करे मत कुशले राखण ने, 


पिण बुद्धिवंत बात न माने मूलो ॥३३॥ 


गृतद्स्थ रो न वाछणों जीवणो मरणो, 
ते वाछ बतायां लागे पाप कर्मो। 
राग द्वेघष. रहित रहणो निरदाबे, 


एहवो निकेवल श्रीजिन धर्मों ॥३४॥ 


समोसरण ते एक जोजन मांडला मे, 
तठे नर-ना रचां रा ब्रन्द आवे ने जावे। 
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इल्ली और सुलसल्यों सहित आ्राटा है, किसी गृहस्थ से मार्ग में गिर रहा है । 
द्रीष्म-काल की तप्ल धूलि में उन जीवों के पड़ते ही प्राण व शरीर जुदा हो रहे 
हैं ।।२६।। 


उस गृहस्थ को आटा गिरने का घ्यान नही है और वह वेशघधारी साधुग्रों की 
नजरों में ग्रा गया है। वे पैर से दवकर मरने वाले जीवों को बताते हैं तो आटा 
गिरने से मरने वाले जीवों को क्‍यों नही बताते है ? ॥॥३०॥ 


इस प्रकार गृहस्थ के अनेक उपकरणों से तरस-स्थावर जीव मरते रहे है और 
मरते रहेंगे। यदि पर के नीचे ग्राने वाले जीवों को बतलाते हैं तो उन्हे सभी जीबों 
को वबतलाना पड़ेगा ॥३१॥ 


किसी स्थान पर वे जीवो को बतलाते है और किसी स्थान पर वे ऐसा करने 
में सशक होते हैं। बिना समभे बे जो अपनी मान्यता स्थिर करते है, वे मूर्ख बहू 
की तरह पीपल के तने को बाधकर खीचते है ॥३२॥ 


जब वे अपने उत्तर को स्थान-स्थान पर रुकते हुए देखते हैं तो कभी-कभी वे 
स्थूल अज्ञानी सभी प्रसगो पर जीव बतलाने की हाँ करते है । यह सब भूंठ श्रौर 
कपट की मान्यता को सकुशल रखने के लिए किया जाता है, परन्तु बुद्धिमान्‌ जरा 
भी उनकी बात को नहीं मानते ॥॥३३॥ 


गृहस्थ के जीने और मरने को वांछा न करनी चाहिए। वांछा करके बताने 
में पाप-कर्म का बन्ध होता है । जिनेदवर देव के धर्म के अनुसार तो राग-देष रहित 
होकर तटस्थ रहना चाहिए। निकेवल यही श्रद्धा जिन-भाषित है।॥।३४।॥ 


चार कोश गोलाकार स्थान में समवसरण लगता है। वहां स्त्री-पुरुषों के 
समूह आते हैं, जाते हे। अरिहन्त देव की वाणी सुनने के लिए वे आते है शौर 


अहिसा विवेक 


अरिहंत आगे बाणी सुणवा त्यांने, 
अगवंत भिन्‍न-भिन्‍न भाव सुणाव ॥३५॥ 


च्यार कोश मा हें त्रस-स्थावर हूंता, 

मर गया जीव उराणे आया। 
नर-ना रचां रा पग सू बिन उपयोगे, 

पिण भगवत कठेयन दीसे बताया ॥३६॥ 


नन्‍्द मणियारो डेडको हुई ने, 
बीर बांदण जातो मारग मांयो। 
तिण न चींथ मारथचो श्रेणिक रे बछरे, 
वीर साधु साहमा मेहली क्यू न बचायो ॥३७॥। 


गृहस्थ रा पग हेठे जीव आवे तो, 
साधा ने बतावणों कठेय न चाल्यो। 
भारी कर्मा लोका नें भिष्ट करण ने, 
यो पिण घोचो कुगुरा रो घाल्यो ॥३५८॥ 


जब साधा रो नाम तो अलगो मेले, 

श्रावकां री चरचा मुख ल्याबे। 
साधा सू मरता जीव साथु बताबे, 

ज्यू श्रावक थ्रावका ने जीव बतावे ॥३६९॥ 


सिद्धांतरा बल बिन बोले अन्नानी, 
श्रावका रो संभोग साधां ज्यूं बतायो । 
ए गाला ए गोला मुख सू चलाया, 
ते न्याय सुणो भवियण चित ल्यायो ॥॥४०॥ 


साधां रा पग हेठे जीव मरे ते, 
संभोगी साधु देखी जो नहीं बतावे। 
तो अरिहंतनी गाज्ञा लोपावै, 
पाप लागो नें विराधक थावे ॥४१॥ 
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अरिहन्त देव उन्हे विविध विषय सममाते है ॥३५।॥ 


चार कोश के उस क्षेत्र मे त्स-स्थावर अनेक जीव थे। स्त्री-पुरुषों के बिना 
उपयोग से उन के पैरों में ग्राकर अनेकों जीव यों ही मर गये होगे ? किन्तु भगवान्‌ 
ने उन जीवों को बताया हो; ऐसा कही नहीं आता ॥३६।। 


नन्‍्दन मणिहारा अपने मेंढक के भव में भगवद्-वंदन के लिए जा रहा था। 
श्रेणिक के घोड़े के पैर के नीचे आकर वह मर गया । महावीर स्वामी ने साधुग्रों को 
सामने भेजकर उसे क्‍यों नहीं बचाया ? ॥३७॥॥ 


गृहस्थ के पैर के नीचे जीव झाते हों, साधु उसे बताये, यह कही नहीं आया” 
है। बहुकर्मी लोगों को भ्रष्ट करने के लिए कुगुरु लोगों का ही मारा यह 
तीर है ।।३८॥ 


तब वे साधुओं का नाम तो अलग कर देते हू और श्वावकों को चर्चा मुह पर 
लाते है । कहते हे---साधु से मरते हुए जीवो को जंसे साधु बतलाते हूं, वेसे ही 
श्रावक से मरते हुए जीवो को श्रावक बतलाते है ॥३६॥ 


ग्ज्ञानी लोग शास्त्र के बल बिना बोलते हे और साधुओं की तरह श्रावकों 
का भी पारस्परिक संभोग बतलाते हे । ये कपोल-कल्पित वाते मुह से यों ही कह 
दी । भव्यजन चित्त लगाकर इसका न्याय सुने [।४०॥ 


किसी साधु के पैर के नीचे आकर कोई जीव मर रहा है । यदि कोई संघ का 
साधु उसे जानते हुए भी नहीं बताता तो वह अ्रिहन्त की आज्ञा का लंघन करता 


है, पाप-उपाजेन करता है और वह विराधक अर्थात्‌ आराधना रहित हो जाता 
है॥४१॥ 
ए्‌ 


अहिसा विवेक 


साधु तो साधां नें जीव बतावे, 
ते पोता रो पाप टलावण रे काजे । 
श्रावक श्रावकां ने जीव नहीं बतावे, 
तो किसो पाप लागो किसो ब्रत भाजे ॥४२॥। 


श्रावक श्रावक ने न बतायां पाप लागो कहै, 

यो भेषधारया मत काढ़चों कूड़ो। 
श्रावका रे संभोग साधा ज्यू हुवे तो, 

पंग-पग॑ बंध जाये पाप रा पूरो ॥४३॥ 


पाट बाजोटादिक साधु बारे मेले न, 
ठरड़ मात्रादिक कारज जाबे। 
लारे और साधु त्यांन भीजतो देखे, 
जो ऊन लेबे तो प्रायश्चित ग्राव ॥४४॥ 


रोगी गरड़ा गिलाण साधु री ब्यावच, 

न करे तो श्रोजिन-आज्ञा बारे। 
महामोहणी कर्म तणों बध पाड़, 

इहलोक ने परलोक दोनू बिगाड़े ॥४५॥ 


प्राह्दर पाणी साधु बहिरी आणे, 
सभोगी साथधां ने बाट देवा री रीत। 
आप आण्यो जाणी ने अधिको लेव॑ तो, 
अदत्त लागे ने जावे परतीत ॥४६॥ 


इत्यादिक साधु-साधु रे अनेक बोलां रो, 
संभोगो साधां सू न किया झटके मोखो । 
या हिज बोलां रो श्रावक श्रावकां रे, 
न करे तो मूल न लागे दोषों ॥४७॥ 


श्रावका रे संभोग साथां ज्यू हुवे तो, 
श्रावक-क्ाावक से पिण इणविध करणो। 
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एक साधु दूसरे साधु को जीवादि बताता है, वह तो अपना पाप टालने के 
लिए। श्रावक श्रावक को यदि जीवादि नहीं बतलाते तो उनका कौनसा व्रत 
टूटता है व कानसा पाप लगता है ? ॥४२॥ 


श्रावक श्रावक को यदि जीव नहीं बताता तो पाप है, यह वेशघा रियों ने झूठा 
मत निकाला है| यदि श्रावकों का पारस्परिक संभोग भ्रर्थात्‌ आचा र-कल्प साधुग्रों 
जैसा ही हो तो पग-पग पर पाप की गठरी बंधती रहेगी ॥४३॥ 


चौकी, तसख्त ञ्रादि बाहर पड़े रहते हे । साधु शरीर-बिता की निवृत्ति के लिए 
गये हैं । पीछे जो साधु हे, वे वर्षाद मे पाट-बाजोट आदि भीगते हुए देखते रहें, 
उन्हें उठाकर अन्दर न लाएं तो उन्हें प्रायश्चित्त आता है ॥४४।। 


रोगी, वृद्ध और ग्लान साधु की वेयावृत्ति (सेवा) साधु न करे, यह जिन- 
आज्ञा के विरुद्ध है। वेयावृत्ति न करने वाला साधु महामोहनीय कर्म का बन्धन 
करता है और अपने लोक व परलोक दोनों बिगाड़ता है ॥॥४५॥ 


आहार व पानी साधु गोचरी ( भिक्षा) से लाता है। उसके लिए अपने संभोगी 
साधु को संविभाग देने का विधान है। वह लाया है, इसलिए वह अधिक ले, तो 
उसे चोरी का दोष लगता है और उसका विश्वास उठ जाता है ॥४६॥ 


इस प्रकार भ्रनेकों बोल हें, जो संभोगी साधु के साथ यदि नहीं किये जाते हैं 
तो मोक्ष-गमन रुकता है, पर ये सभी बोल यदि श्रावक श्रावक के लिए नहीं करता 
तो उसे जरा भी दोष नहीं लगता ॥।४७॥ 


श्रावक के भी साधुओों की तरह यदि संभोग हो तो उन्हें भी साधुप्रों की तरह 
करना चाहिए। भ्रज्ञानी इस मान्यता का निर्णय नहीं निकालते । उन्होंने तो नीति 


अहिसा विवेक 


एश्रद्धारों निरणो न काढ़े अज्ञानी, 
त्यां विकल थई लीधो लोका रो सरणों ॥४5॥। 
जो ए श्रावक श्रावक्रा रा नहीं करे तो, 
भेषधारया रे लेखें भागल जाणो। 
त्या श्रावका रे सभोग साधा ज्यू परुष्यो, 
ते पड़ गया मूरव उलटी ताणो॥४६॥ 
श्रावक रे संभोग तो श्रावक स्‌ छे, 
बले मिथ्याती सू राखे भेलापो। 
त्यारो संभोग तो अब्रत में छे, 
ते त्याग किया सू टलसी पापों ॥५०॥ 


त्या सू सरीरादिक नो संभोग टाल ने, 
ज्ञानादिक गुण रो राखे भेलापों। 
उपदेश देइ निरदावें रहिणो, 
पेलो समझ ने टाल तो टलसी पापों ॥५१॥ 
लाय लागी जो गृहस्थ देखे तो, 
तुरत .बुकाव छ काया मारी। 
ए सावद्य किरतब लोक करे छें, 
तिण मांहे धर्म कहै सांगधारी ॥५२॥ 
अ्गनि पाणी छ काय मरी त्यारो, 
थोड़ोसी पाप कहो हुवे कानी। 
ग्रौर जीव बच्या त्यारों धर्म बतावे, 
लाय बुकावण री करें छे सानी॥५३॥ 
ए पाप नें धर्म रो मिश्र परूपे, 
तोटा ,बिचे लाभ घणों ,बतावे। 
त्यां भंपधारया री प्रतीत आवे तो, 
लाय बुकझावण दोड़या जावे ॥५४॥ 


एहवी दया वबताव॑ अभनज्ञानी, 
छकाय रा पीहर नाम घधरावे। 
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अष्ट होकर गृहस्थों का शरण लिया है ॥४५८॥। 


यदि श्रावक श्रावक के प्रति ये कार्य वहीं करते हैं तो वेशधारियों के मतानुसार 
बे ब्रत-भ्रष्ट हे। श्रावकों के संभोग को साधु-संभोग की तरह बताने वाले उल्टी 
खीचातान में पड़ गये ॥॥४६९६॥ 


श्रावक के श्रावक से सभोग है और मिथ्यात्वी से भी है। वे संभोग तो अब्रत 
में हे । उनका तो परित्याग करने से ही पाप टलेगा ॥५०॥॥ 


उनसे शरीर आदि का संभोग टालना चाहिए और ज्ञानादि गुणों की एकता 
रखनी चाहिए । उपदेश देकर तटस्थ रहना चाहिए । अगला व्यक्ति सम भ कर पाप 
टालना चाहेगा, तभी पाप टलेगा ॥५ १॥ 


लाय लगते ही बदि गृहस्थ देख लेता है तो तत्काल छः काया की हिसा 
करके भी उसे बुझाता है। यह सावद्य आचार लोगों का है, उसमें भी वेशधारी 
चर्म कहते हैं ।॥५२॥ 


अग्नि, पानी आदि छः: काय के जीवो की हिंसा हुई, उसमें थोडा-सा पाप 
कहकर अलग हो जाते हैं और जो जीव बचे उनका धर्म बतला कर अग्नि बुझाने 
का संकेत करते है ॥५३॥। 


यह पाप और धर्म की मिश्र-प्ररूपणा करते हैं। हानि से अधिक लाभ बतलाते 
हे ! इन वेशधारियों का विश्वास करते है, वे अग्नि बुझाने के लिए दौड़ते हुए जाते 
हैं ॥५४॥ 


इस प्रकार की दया अज्ञानी बतलाते हैं और छः काय के रक्षक होने का दावा 


२१२ भ्रहिसा विवेक 


मिश्र धर्म कहै लाय बुभायां, 
पिण प्रइन पूछथां रो जाब न आवे ॥५५॥ 


छ काय जीवांरी हिसा कीधा, 
और जीव बच्या त्यांरो कहै छे धर्मो। 
ए श्रद्धा सुणनसुण नें बुद्धिवंता, 
खोटा नाणा ज्यू काढ़चो भर्मो ॥५६।॥। 


नित्य रा नित्य पाच सो जीवांने मारे, 
कोई करे कसाई अनारज कर्मो। 
जो मिश्र धर्म छे लाय बुझायां, 
तो इण नेई मारा हुवे मिश्र धर्मों ॥५७॥ 


लाय स्‌ बलता जीव जाणी ने 
छ काय हणे ने लाय बुभाई। 
ज्यू कसाई सू मरता जीवांन देखें, 
कोइ जीव बचावण हु कंसाई ॥५८॥ 


जो लाय बुझाया जीव बचे तो, 
कसाई ने मारथां बचे घणा प्राणो। 
लाय बुझाया, कसाई ने मारथचा, 
ए दोया रो लेखो बरोबर जाणो ॥५६॥ 


बले नाहर सिघादिक चिता बचधेरा,, 
ए दुष्ट जीव करें पर घाता। 
जो लाय बुकायां जीव बचे तो, 
यांनेई मारयां घणा रे हुवे साता॥६०॥ 
दुहा 
जीव हिंसा छे अति बुरी, तिण में अवगुण अनेक । 


डे 


दया धर्म मैं गुण घणा, ते सुणज्यो आण विवेक ॥ १॥ 
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करते हूं। भ्रग्नि बुझाने में मिश्र-धर्म कहते हें, किन्तु प्रश्न पूछने पर उसका जबाब 
नहीं भ्राता ५ ५।॥ 


षट्कायिक जीवों की हिंसा करने में जो दूसरे जीव बचे, उनका धम कहते ह, 
इस मान्यता को सुनकर जो बुद्धिमान हे, उन्होंने तो खोटे रुपये की तरह पहचान 
कर भ्रम निकाल दिया है ॥॥५६॥। 


कोई श्रताय कर्मी कसाई प्रतिदिन पांच सौ जीवों को मारता है। यदि अग्नि 
बुझाने में मिश्र-धर्म है तो कसाई को मार देने में भी मिश्र-धर्म होना 
चाहिए ॥५७॥। 


अग्नि मे जलते जीवों के लिए षटकायिक जीवों की हिंसा करके ग्राग बुकाई 
जाती है, वैसे ही कसाई से मरते हुए जीवों को देखकर कोई जीवों को बचाने के 
लिए कसाई की हत्या कर डालता है ॥५८॥ 


जो अ्रग्नि को बुझाने से जीव बचते हें तो कसाई को मार देने से बहुत सारे 
जीव बच जाते हैं। भ्रग्ति को बुझाने भर कसाई को मार देने, इन दोनो का लेखा 
बराबर समभना चहिए ॥५६॥ 


सिंह, चीता, बाघ, नाहर ये दुष्ट जीव दूसरे जीवों की हत्या करते है। यदि 
अग्नि बुफाने में जीव बचते हे तो उन दुष्टों को मार देने में भी बहुत लोगों 
के साता हो जाती है ॥६०॥ 


दोहा 


जीव-हिंसा श्रति बुरी है। उसमें श्रनेक अवगुण भरे हैं। जो दया धर्मी होते 
हैं, उनमें अनेक गुण होते हूँ । उन्हें विवेक पूर्वक सुनो ॥ १॥ 


२१४ अहिसा विवेक 
ढाल : ९ 
[राग--यो भल रे सीता पति आयो ] 


दया भगोती छे सुखदाई, ते मुगति पुरी नी साई जी। 
साठ नाम दया रा कह्या जिन, दशमां अंग रे माहिजी। 
दया धर्म श्रीजिनजी री बाणी ॥१॥ 


पूज्यनीक नाम 'दया रो भगोती, मंगलीक नाम छे नीको जी । 
जे भवि जीव श्राया इण सरणे, त्यांने छे मुगति नजीको जी ॥२॥ 


त्रिविधे-त्रिवधे छ काय न हणवी, या दया कही जिनरायो जी । 
तिण दया भगीती रा गुण छे अनंता, ते पूरा केम कहिवायो जी ॥३॥ 
त्रिविधे-त्रिविधे छ काय जीवा ने, भय नही उपजाबे तामो जी । 


ए अ्रभय दान क्यों भगवंते, ए पिण दया रो नामों जी ॥४॥ 


त्रिविधे-त्रिविधे छ काय मारण रा, त्याग करे मन सुद्धे जी । 
या पूरी दया भगवंते भाषी, तिण सूं पाप रा बारणा रूघे जी ॥५॥। 


त्याग किया बिन हिसा टार्लों, तो कर्म निजरा थायो जी। 
हिसा टाल्यां शुभ जोग वर्ते छे, तिहां पुन्न रा थाट बंधायो जी ॥६॥ 


इण दया सूं पाप कर्म रुक जावे, बले कर्म करे चकचूरो जी। 
यां दोय गुणां मैं ग्रनंत गुण आया, ते पाल छे बिरला सूरो जी ॥७॥ 


याहिज दया छे महात्रत पहिलो, तिणमें दया दया सर्वे आई जी | 
ते पूरी दया तो साधु जी पाल , बाकी दया रही नही कांई जी ॥॥५॥॥ 


अनुकम्पा चौपई २१५ 


गीति : ९ 


दया भगवती अत्यन्त सुखदायी है। वह मोक्षपुरी की स्वीकृति है। दशवें 
प्ग प्रइनव्याकरण सूत्र में दया के साठ नाम कहे हैं। “दया धर्म जिनेश्वर देव की 
वाणी है ।।१॥ 


दया का पृज्यनीय और मांगलिक नाम भगवती है। जो भव्य प्राणी इसकी 
शरण आये है, उतके मुक्ति निकट है ॥२॥ 


तीन करण, तीन योग से पट्कायिक जीवो की हिसा न करना, जिनेश्वर देव 
ने इसे दया कहा है। उस दया भगवती के अनन्त गण हैं, उन्हें पूरा कैसे कहा जा - 
सकता है ? ॥३॥। 


तीन करण, तीन योग से पटकायिक जीवों को भय न उपजाना, इसे भगवान्‌ 
ने अभयदान कहा है । यह भी दया का एक नाम है ॥४॥ 


तीन करण, तीन योग से पट्कायिक जीवों को मारने का शुद्ध मन से त्याग 
करना, यही पूर्ण दया भगवान्‌ ने कहीं है, टसने पाप-आगमन के द्वार रुकते है ॥५॥। 


त्याग किये बिता भी यदि दया पाली जाती है, तो भी कर्म टूटते है । हसा से 
बचाने में शुभ योगों की प्रवृत्ति होती है, उससे पुण्य समुह का बन्धन होता 
है ॥६॥। 


इस दया से आने वाले पाप कर्म रुक जते है और सचित कर्म चूर-चूर हो 
जाते हैं। इन दो गणो में अ्रनन्‍्त गुण आ जाते है। बिरले शूर ही इस दया का 
पालन करते है ॥॥७॥। 


यही दया ठो प्रथम महाव्रत है, जिसमें समग्र दया का समावेश है। उस पूर्ण 
दया का पालन साधु करते हैं । उससे भ्रवशेष कोई दया नही रह जाती ॥५॥ 


२१६ हे अहिसा विवेक 


छ काय नें हणे हणावे नांहो, बले हणतां ने नहीं सराबै जी। 
इसड़ी दया निरन्तर पाल, त्यारे तुले बीजो कुण आवे जी ॥६॥ 


याहिज दया चोखे चित पाल, ते केवलियां री छे गादी जी । 
याहिज दया सभा मैं परूपे, तिणने वीर कह्यो न्‍्यायवादी जी ॥१०॥ 


याहिज दया केवलियां पाली, मनपर्यव अवधिन्नानी जी । 
बले मतिज्ञानी ने श्रुतिज्ञानी, याहिज दया मत मानी जी ॥११॥ 


याहिज दया लब्धीधारयां पाली, या ही पूर्वधर ज्ञानी जी। 
शंका हुवे तो निशंक सू जोवो, सुतर मैं नही छे वात छानी जी ॥॥१२॥। 


देश थकी दया श्रावक पाल, तिणने पिण साध बखाणे जी। 
ते श्रवावक हिसा करे घर बेठो, पिण तिण मांहे धर्म न जाणे जी ॥ १३॥ 


प्राण भूत जीव नें सत्व, 
त्यांरी घात न करणी लिगारो जी । 
या तीन काल रा तीर्थकरा नी वाणी 
आचारग चोथा अध्येन मझारो जी ॥॥१४॥ 


मत हणों मत हणो कटह्मों अरिहुंतां, 
तो ए जीव हणे किण लेखे जी । 
ज्यांरी अभितर ग्रांख हिया री फूटी, 
ते सूतर साहमी न देख जो ॥१५॥। 


जीव री हिंसा छे महा दुखदाई, 
ते नरक तणी छे साई जी। 
खोटा-खोटा नाम तीस हिसा रा, 


कह्या दशमा अंग रे मांहि जी। 
हिंसा धर्म कुगुरा री बाणी॥१६॥ 
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छः: काय के जीवों को मारे नहीं, मरवाये नहीं ओर मारने वाले की प्रशंसा 
करे नहीं; ऐसी दया का जो निरन्तर पालन करते हैं, उनकी तुलना में दूसरा 
कौन झ्रा सकता है ? ॥६॥। 


इसी दया का भले सन से पालन किया जाता है तो वह केवलियों का 
परम्परा है। इसी दया का जो सभा में निरूपण करता है, उसे भगवान्‌ महावीर ने 
न्यायवादी कहा है ॥१०॥) 


केवलज्ञानियों ने भी इसी दया का पालन किया है और मनःपयंव ज्ञानियों 
अवधिज्ञानियों, मति ज्ञानियो व श्रुत ज्ञानियों ने भी इसी दया का पालन किया 
है ॥११॥ 


इसी दया का पालन लब्धिधर साधुओं ने भी किया है। इसी दया का 
पालन पूर्वंघरों ने किया है। शका हो तो नि.शंक रूप से शास्त्रों को देख लेगा 
चाहिए ॥१२॥। 


बा 


उसी दया का आ्रांशिक पालन श्रावक करता है, उसकी भी साधु प्रशंसा करते 
हैं, परन्तु जो श्रावक घर बेठा हिसा करता रहता है, उसे साधु घर्म नहीं 
मानते ॥१३॥ 


आचारांग सूत्र के चौथे अध्ययन में कहा गया है, प्राण, भूत, जोव, सत्व की 
हिंसा नहीं करनी चाहिए। यह भूत, भविष्य, वर्तेमान तीनों ही काल के तीर्थकरों 
की वाणी है ॥ १४॥ 


अरिहन्त प्रभु ने साधु को माहण अर्थात्‌ 'मत हणो” इस शब्द से सम्बोधित 
किया है तो फिर यह जीवों की हिसा किस आधार से करते हैं। जिनके भ्रन्तरंग 
नेत्र लुप्त हो गये हैं, वे आगम की ओर नहीं देखते ॥।१५॥। 


जीव-हिसा दुःख देने वाली है । वह नरक-गमन की स्वीकृति है। प्रश्नव्याकरण 
सूत्र में हिसा के तीस नाम बहुत ही बुरे-बुरे बतलाये हैं। “'हिसा धर्म कुगुरु की 
वाणी है ॥॥१६॥ 


श्श्८ अहिसा विवेक 


प्राण घात हिंसा छे खोटी, 
ते' सर्व जीवां ने दुखदायों जी। 
तिण जीव हिसा मैं अवगुण अनेक, 
ते पूरा केम कहिवायो जी॥१७॥ 


केई कहै म्हें हिसा कियां में, 
जाणा छां पाप एकतो जी। 
पिण हिंसा कियां बिना धर्म न हुवे, 
म्हें किणविध पूरा मन खंतो जी ॥१८। 


केई कहै म्हें हणा एकेन्द्री, पंचेन्द्री जीवां रे तांई जी। 
एकेन्द्री मार पचेन्द्री पोष्या, धर्म घणो तिण मांहि जी ॥१६॥ 


एकेन्द्रिय थी पचेन्द्रिय ना, मोटा घ्रणा पुन्य भारी जी। 
एकेन्द्री मार पंचेन्द्री पोप्या, म्हाने पाप न लागे लिगारी जी।।२०॥ 


केई इसड़ो धर्म धारी ने बंठा, ते तो कुगुरा तणो सीखायो जी । 
निशंक थका छ काय ने मारे, वले मन माहै हपित थायो जी ॥२१॥ 


कोई पांच स्थावर ने सहल गिणी न, मारथा न जाणे पापों जो । 
तिणसू त्यांनें हणतां शंक न आगण,ए तो कुमरा दणों परतापोजी ॥॥२२॥ 


पाच थावर नां आरंभ सेती, दुर्गंति दोप बधारे जी। 
कह्यो दशवेकालिक छठे श्रध्येने, तो बुद्धिवेंत किणविध मारैजी ॥२३॥ 


छ काय जीवा ने जीवा मारी ने, सगासेण न्यात जीमाबे जी | 
ए प्रत्यक्ष सावद्य संसार नों कामो, तिणमांहें धर्म बतावे जी ॥॥२४॥ 


जीवां ने मारी न जीवांन पोषे,ते तो मारग संसार नों जाणो जी । 
तिण मांहँँ साथ धर्म बतावे, ते पूरा छे मूढ़ अयाणों जी ॥२५॥ 


झ्रनुकम्पा चौपई २१६ 


हिंसा को प्राण-घात भी कहते है। वह सब जीवों के लिए दुःखदायी है। 
उस जीव-हिंसा में भ्रनेकों भ्रवगुण हैं, उन्हें पुरा कँसे कहा जा सकता है ? ॥१७॥॥ 


कुछ कहते है, हम जानते है कि हिसा करने में एकान्त पाप होता है, पर 
हिसा किये बिना धर्म भी नहीं होता। हम अपनी धर्म-भावना को किस प्रकार 
पूरी करें ? ॥१८॥ 


कुछ लोग कहते है, पंचेन्द्रिय जीवों के लिए हम एकेन्द्रिय जीवों का विनाश 
करते है, वयोंकि एकेन्द्रिय जीवो को मारकर पंचेन्द्रिय जीवो को पोषित करने में 
बहुत बड़ा धर्म होता है ॥१६॥ 


एकेन्द्रिय जीवों से पंचेन्द्रिय जीवो के पुण्य अधिक होते है, इसलिए एकेन्द्रिय 
जीवों को मार कर पंचेन्द्रिय जीवों को पोषित करने में हमें जरा भी पाप नहीं 
लगता ॥॥२०।॥| 


जो ऐसा धर्म मन मे घारण किये बंठे है, वह तो कुगरु लोगों का सिखाया 
हुआ है। वे निःशक होकर छः: काय के जीवों को मारते है और मन में हित 
होते है ॥२१॥! 


कुछ लोग पाच प्रकार के स्थावर जीवों को सहज समभ कर उन्हें मारने में 
पाप नहीं समभते, इसलिए उन्हें नि.शंक रूप से मारते है । यह कुगुरु का प्रताप 
है ॥२२॥ 

पांच स्थावर की हिसा से दुर्गति रूप दोष बढ़ते हैं। दशवेकालिक के छठे 
अध्ययन में जब यह कहा गया है तो बुद्धिमान हिसा कैसे करेंगे ? ॥२३॥ 


छु: काय के जीवों को मारकर अपने सगे-सम्बन्धी व बिरादरी को खिलाते 
हैं, यह प्रत्यक्ष ही पापकारी और सांसारिक कार्य है। इसमे भी धर्म बतलाते 
है ॥२४॥। 


जीवों की हिंसा कर जीवों का पोषण करते हैं, यह संसार का भाग है। इसमें 
जो साधु धर्म बतलाते हैं, वे पूरे मूर्ख और अज्ञानी हें ॥२५॥ 


२२० श्रहिसा विवेक 


मूला गाजर सकरकंद कांदा, इत्यादिक निलोती अनेको जी । 
ते पिणु दान दियां में पुन्न परूष, ते बूडे छे बिना विवेको जी ॥२६॥ 


केई जीव खवायां में पुन्य परूपे, केई मिश्र कहै छें मृढ़ोजी। 
ए दोनुई हिसाधर्मी अनारज, ते बडे छे कर कर रूढ़ोजी ॥२७॥। 


जीव खवायां मैं पुन्य परूपे, त्यारी जीभ बहै तलवारो जी । 
बले पहरण सांग साधुरो राख, घधिग त्यांरों जमवारों जी ॥२८॥। 


केइ साधु रो विड़द धरावे लोका मैं, बले बाजे भगवंत रा भगताजी । 
पिण हिस्ता मांहे धर्म परूपे, त्यारा तीन ब्रत भागे लगता जी ॥२९॥ 


छ काय मारथा मे धर्म परूपे, त्यानें हिसा छ काय री लागे जी । 
तीन काल री हिसा ग्रतमोदी,तिण स पहलो महाब्रत भाग जी ॥|३०॥। 


हिसा में धर्म तो जिन क्यों नांहीं,हिसा में धर्म कन्या कठ लागैजी । 
इसड़ो झूठ निरन्तर बोल, त्यांरो बीजोई महाब्रत भागे जी ॥३१॥ 


ज्यां जीवां नें मारयां धर्म परूपे, 
त्या जीवां रो अदत्त लागोजी। 
बले आज्ञा लोपी श्री अरिहंत नी, 
तिण सु तीजोई महात्रत भागों जी ॥॥३२॥ 


छ काय मारखथां में धर्म बतावे, त्यारी श्रद्धा घणी छे ऊधी जी । 
ते मोह मिथ्यात मे जड़िया अन्नानी त्यान॑ श्रद्धा न सके सूधीजी ॥३३॥ 


त्यांनें पूछचां कहै म्हें दयाधर्मी छां, पिण निशचे छ काय रा घातीजी । 
त्यां हिस्‍्या धर्म्या ने साधु श्रद्धे केई, ते पिण निश्चे मिथ्याती जी ॥३४॥ 


श्र नुकम्पा चौपई २२१ 


मूला, गाजर, सकरकन्द, प्याज इत्यादि भ्रनेक प्रकार की वनस्पति का दान 
करने में पुण्य का निरूपण करते हैं, वे बिना विवेक से डूब रहे है ॥२६॥ 


कुछ एक जीव-खिलाने में पुण्य की प्ररूपणा करते हैं और कुछ मूर्ख मिश्र- 
धर्म की। ये दोनों ही प्रकार के लोग हिसाधर्मी हे, अनार्य हैं श्रोर रूढ़िवश डूब 
रहे है २७।। 


जीवों की हिसा में पुण्य का निरूपण करने वालों की जीभ तलवार की तरह 
चलती है। वे साधु का स्वाग रखते हैं । उनके जीवन को घिक्‍्कार है ॥२८॥ 


कुछ लोग साधु होने का गौरव रखते हैं। लोगों में भगवान्‌ के उपासक कह- 
नाते है, पर हिसा में धर्म की प्ररूपणा करते है। उनके तीन महाब्रत टूट जाते 
हैं ॥२६॥ 


छ: काया की हिंसा में धर्म की प्ररूपणा करते हे, उन्हें छः काया की हिंसा 
का दोष लगता है। तीन काल की हिसा का अनुमोदन हुआ्ना, इससे प्रथम मह्दात्रत 
भंग हुआ ॥३०॥॥ 


जिनेश्वर देव ने हिसा में धर्म कहा नही है और वे ऐसा कहते हैं, इसलिए उन्हें 
भूठ का दोष लगता है। फिर ऐसा भू वे निरन्तर बोलते रहते हैं, इसलिए उनका 
दूसरा महाब्रत टूट जाता है ॥३१॥ 


जिन जीवों को मारने में धर्म प्ररूपते है, उन जीवों का अदत्त लगता है। 
दूसरी बात हिसा में धर्म की प्ररूपणा कर वे ग्ररिहन्त प्रभु की आज्ञा का लघन 
करते है, इससे तीसरा महाव्रत भी भग हो जाता है ॥३२॥ 


छः काया को मारने में धर्म बतलाते है, उनकी मान्यता बहुत ही विपरीत 
है। वे अज्ञानी मोह और मिथ्यात्व में जकड़े है। उन्हे सम्यक्‌ मान्यता नहीं सूक 
सकती ॥३३॥ 


वे भी पूछे जाने पर कहते हैं, हम दयाधर्मी हैं, पर वास्तव में वे छः काया के 
हिंसक हैं। उन हिसाधभियों को यदि कोई साधु मानता है, वह भी निश्चित रूप 
से मिथ्यात्वी है ।३४॥ 


रबर अहिसा विवेक 


केइ कहै साधु जीव बचाव, राखे रखाबे भलो जाणेजी । 
ते जिनमारग रा श्रजाण अजानी, इसड़ी चरचा आणे जी ॥३४५॥ 
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साधु तो जीवां नें कक्‍्यां ने बचाबे, ते पचे रह्मा निज कर्मो जी । 
कोई साधुरी संगत आय करे तो, सीखाय देवे जिन धर्मो जी ॥३६॥ 


छ कायरा शस्त्र जीव अक्नती, त्यारो जीवणों मरणो चावेजी। 
त्यांरो जीवणो मरणों साधु बंछेतो, राग द्वेप बेहू आबे जी ॥३७॥ 


छ कायरा शस्त्र जीव गअब्रती, त्यांरो जीवणो मरणो खोटो जी । 
त्यांने हणवारो त्याग कियो तिण मांहें, दया तणी गुण मोटोजी ॥३८॥ 
असंजमजीतब ने बाल मरण, यां दोयांरी वांछा न करणी जी । 


पंडित मरण ने सजमजीतब, यारी आशा वंछा धरणी जी ॥३६॥ 


छ कायरा शस्त्र जीव अब्नती, त्यांरो असंजमजीतब जाणोजी । 
स्व सावद्य त्याग किया त्यांरों, संजमजीतब एह पिछाणोजी ।॥४०॥ 


त्रिविधे त्राइ छ काय रा साधु, त्यांरी दया निरंतर राखेजी। 
ते छ कायरा पीहर छ काय ने मारघां, धर्म किसे लेखे भाख॑जी ॥॥४१॥ 


छ कायरा जीवां ने हणे संसारी, त्यांरे बिचे पड़े नहीं जायोजी । 
बिचे पडचां व्रत भागे साधुरो, ते विकलां ने खबरू न कायोजी ॥४२॥ 


केइ तो कहै साधु ने बिच न पड़णो, केइ कहै बिचे पड़णोजी। 
साधु नें समभावे रहिणो, ते विकला रे नहीं छे निरणोजी ॥४३॥ 


अ्रनुकम्पा चौपई र्ररे 


कोई कहते हैं, साधु जीव बचाते हैं, जीव की रक्षा करते हैं, दूसरों से रक्षा 
करवाते है और रक्षा करने वाले को अच्छा समभते हैं। वे जैनधर्म के ग्रजाण व 
अज्ञानी हैं जो ऐसी चर्चाए करते हैं ॥३५॥।॥ 


साधु जीवों को क्‍यों बचाने लगेगे ? जीव तो अपने-अपने कर्मो के अ्रनुसार 
सुख-दुःख पा रहे हैं। कोई निकट आकर साधु की सगति करेगा तो वे उसे जैन 
धर्म सिखलाएगे ॥॥३६॥ 


अन्नती जीव तो छः काया के शस्त्र है। साधु उनका जीना या मरना नहीं 
चाहेगा। यदि चाहेगा तो उसके मन में राग व द्वेष की प्रवृत्ति होगी ॥३७॥ 


छः काया के शस्त्र अन्नती जीवों का जीना व मरना दोनो ही बुरे हैं॥ उन 
जीवों को मारने का जो त्याग करता है, उस व्यक्ति में दया का विशेष गुण 
है ।।३८॥ 


असंयमजी वितव्य और बाल-मरण इन दोनों की बांछा नहीं करनी चाहिए। 
पंडितमरण और सयमजी वितव्य की वांद्धा करती चाहिए ॥३६॥ 


अग्नती जीव षट्कायिक जीवो के शस्त्र है। उनके जीवन को अ्रसंयमी जीवन 
समभना चाहिए। जिन्‍्होने सब प्रकार के सावद्य का त्याग किया है, उनका जीवन 
सयमी जीवन कहा जाता है ॥४०॥ 


साधु तीन करण, तीन योग से षट्कायिक जीवों के त्राता (रक्षक) है। वे 
उनके प्रति निरन्तर दया-भाव रखते है । वे षट्काय के रक्षक साधु षघट्काय को 
मारने में धर्म किस आधार से कहते है ? ॥४१॥ 


ससारी प्राणी छः ही काया के जीवों की हिंसा करते हैं। साधु उनके बीच 
में नही पडते। बीच में पड़ने से साधु का ब्रत भग होता है। विवेकशुन्य लोगो को 
इसकी खबर नही पड़ती ।॥४२॥ 


कुछ तो कहते हैं, साधु को बीच में नहीं पड़ना चाहिए और कुछ कहते हैं, 
उन्हें बीच में पड़ना चाहिए। विवेकशुन्य लोग यह नहीं समझ पाते कि साधु को 
तो समभाव से ही रहना चाहिए ॥४३॥ 


२२४ झहिसा विवेक 


साधु ने बिचे पड़णो त्रिविधे निषेध्यो, 
ते हणतां बिचे न पड़े जायोजी। 
पिण गृहस्थ में धर्म कहै बिचे पड़ियां, 
तो घररो धर्म कांय गमायों जी ॥४४॥ 


हणे जीतब नें प्रसंसा रे हेत, हणे मान नें पूजा रे कामोजी। 
बले जनम-मरण मूकावा हण छे, हणे दु:ख गमावण तामो जी ॥४५॥ 


यां छ कारणा छ काय ने मारे तो, अहेत रो कारण थावे जी । 
जनम-मरण मृकावण हणे तो, समकित रतन गमावे जी ॥४६॥ 


ए छ कारणे छ काय नें मारचां, आठ कर्मारी गांठ बंधायो जी । 
मोहनें मार बधे घणी निदचे बले पड़े नरक में जायोजी ॥४७॥। 


अर्थ अनर्थे हिसा कीधां, अहेत रो कारण तासोजी। 
धर्म रे कारण हिंसा कीधां, बोध बीजरो नाशो जी ॥४८॥ 


ए छ कारणे छ काय नें मारे, ते तो दुःख पाममें इण संसारोजी । 
एतो आचारंग र पहले अ्रध्ययने,छ उद्देशां मैं कह्यो विस्तारोजी ॥४६॥ 


केई समण माहण ग्रना रज पापी, करे हिंसा धर्मरी थापो जी । 
कहै प्राण भूत जीव ने सत्व, धर्म हेते हण्यां नहीं पापों जी ॥५०॥ 


एहवी ऊंधी परूपणा करें अनारज, 
त्यांने आरज बोल्या धर प्रेमोजी। 
थें भूडो दीठो ने भूडो साभंलियों, 
भूंडो मान्‍्यो भूंडो जाण्यो एमोजी ॥५१॥ 


जीव मार्‌यां मैं धर्म परूपे, 
ए तो अनारज री बाणोजी। 
ते तो मूढ़ मिथ्याती भारी कर्मा, 
त्यांरी सुध-ब॒ध नहीं ठीकाणोजी ॥५२॥ 


अनुकम्पा चौपई २२५ 


साधु को बीच में पड़ने का तीन करण, तीन योग से निषेष है, इसलिए वे 
जीव-बध के समय बीच में नहीं पड़ते। फिर भी गृहस्थ के बीच में पड़ने में धर्म 
कहते हैं । तब उन्होंने घर के धर्म को ऐसे ही क्‍यों गमा दिया ? ॥४४॥ 


प्रशसा, सम्मान, पूजा के लिए, जन्म व मृत्यु से मुक्ति पाने के लिए भौर दु:ख 
गमाने के लिए हिंसा की जाती है ॥॥४५॥ 


इन छ: कारणों से छः कायों की हिसा की जाती है तो वह अहित का कारण 
बनती है शोर यदि जन्म-मरण से मुक्ति पाने के लिए हिसा की जाती है तो सम्य- 
क्त्वरूप रत्न ही गुम हो जाता है ॥॥४६॥ 

इन छ: करणो से छः काय की हिसा करने से झाठ कर्मो की गांठ बंध जाती 
है। मोह और दु ख की निश्चित ही श्रभिवृद्धि होती है और जीव नरक में जाता, 
है ॥॥४७॥। 


अर्थ या अनर्थ किसी भी रूप में हिमा की जाती हो, वह भ्रहित का कारण 
है। धर्म के लिए हिंसा करने में बोधि-बीज का नाश होता है ॥४८॥ 


छः कारण से छः काय की जो हिसा करता है, वह इस संसार में दुःख पाता 
है। आचारांगसूत्र के पहले अध्ययन में छः उद्देशों के अन्तर्गत यह विस्तार से 
कहा गया है ॥४६९॥ 

कुछ एक पापी श्रमण, ब्राह्मण, अनाये हिसा धर्म की स्थापना करते हैं । कहते 
है--धर्म के लिए प्राण, भूत, जीव, सत्व की हिंसा करने में पाप नहीं है ।॥५०॥॥ 


इस प्रकार की विपरीत प्ररूपणा अनाये करते हैं। उन्हें झ्राय॑ लोग कहते 
हैं-..यह तुमने बुरा देखा, बुरा सुना, ब्रा जाना और बुरा माना” ॥५१॥ 


जीव मारने में धर्म कहना, यह भ्ननाय की वाणी है। ऐसी प्ररूपणा करने वाले 
भारी कर्म वाले सूढ़ मिथ्यात्वी हैं, उनकी सुध-ब्रध ठिकाने नहीं है ।॥५२॥ 


२२६ 


अहिसा विवेक 


त्यां हिसा धर्म्या ने आरज पूछो, 
थांने मारधां धर्म के पापोजी। 
जब तो कहै म्हांने मारयां छे पाप एकंत, 
, साच बोले कीधी शुद्ध थापोजी ॥५३॥ 
जब आरज कहै थाने मारचां पाप छं, 
तो सर जीवा ने इम जाणो जी। 
औझरां नें मारबां धर्म परूपे, 
थें कांय बूडो कर-कर ताणो जी ॥५४॥ 
इम हिसा धर्मी अनारज त्याॉनें, 
कीधा जिन मार्ग सुं न्‍्यारोजी। 
जोवो आचारंग चोथा अध्ययन माहें, 
बीजे उद्देशे विस्तारोजी ॥५५॥ 
ओरां ने मारथां धर्म परूपे, 
आप ने मारयां कहै पापोजी। 
या श्रद्धा विकलांरी ऊधी, 
तिण में कर रह्मा मूढ़ विलापो जी ॥५६।॥ 
अर्थ अनर्थ धर्म रै बाज, 
जीव हण छ कायो जी। 
तिण ने मंद बुद्धि कद्मयों दशमें अंगे, 
पहिला अध्येव रे मांधों जी ॥|५७॥ 
छ काय जीवां रो घरमसाण करने, 
श्रावकां ने जीमावेजी । 
उणने मंद वृद्धि तो कह दियो भगवंत, 
तिण ने धर्म किसी विध थाबे जी ॥५८॥ 
कोई तो जीवा ने मार खबावे, 
कोई जीव खबाबे॑ँ आखा जी। 
तिण मांहँ एकंत धर्म परूपे, 
ते अनारण री भाखा जी॥५६९॥ 


अनुकम्पा चौपई २२७ 


उन हिसाधमियों को आय॑ ने पुछा--तुम्हारा कोई बच करे तो वह धर्म है या 
पाप ? तब तो कहते हैं--हमें मारने में एकान्त पाप है। ऐसे श्रवसर पर तो सच 
बोलते हैं, शुद्ध मान्यता की स्थापना करते हैं ।॥५३॥ 


जब आर्य कहते हैं--तुम्हें मारने में यदि पाप है तो सब जीवों के विषय में 
यही समझता चाहिए । दूसरों को मारने में धर्म कहकर और उसकी खींचातान 
कर क्यों डब रहे हो ?॥५४॥ 


इस प्रकार आचारांग सूत्र के चौथे श्रध्ययन के दूसरे उद्देशक में हिसाधर्मी 
झनायों को जिन मार्ग से सविस्तार पृथक्‌ किया गया है ॥५५॥ 


ग्रन्य जीवों को मारने में धर्म कहते हैं और उन स्वयं को कोई मारे तो पाप 
कहते हैं| मूर्ख व ग्रथिल जनों की यह श्रद्धा विपरीत तथा प्रलाप मात्र है ॥५६॥ 


प्रयोजन से या बिना प्रयोजन से जो छः काया के जीवों की हिसा करता 
है, उसे दशवे अंग सूत्र प्रश्नव्याकरण में मंद बुद्धि वाला कहा गया है ॥॥५७॥ 


छः काया के जीवों का संहार करके जो श्रावकों को खिलाता है, भगवान्‌ ने 
जब उसे मन्द बुद्धि वाला कह दिया है तो फिर उसमें धर्म कँसे होगा ? ॥४५८॥। 


कुछ लोग जीवों को मारकर खिलाते है और कुछ ज्यों-के-त्यों ही खिला देते 
हैं। इसमें एकान्त धर्म कहना, यह भअनाये-भाषा है ॥५६॥ 


श्र८ 


अहिसा विवेक 


केइ जीव मारथां में धर्म कहै छे, 

ते पूरा श्रज्ञानी ऊंधाजी। 
त्यांनें जाण पुरुष मिले जिन मारग रो, 

तो किणविध बोलावे सूधाजी ॥६०॥। 


लोह नों गोलो अ्रगनी तपायो, 
ते श्रनी वरणो करें तातोजी। 
ते पकड़ संडासे आयो त्यां पासे, 
कहै बलतो गोलो थें फालो हाथो जी ॥६ १॥ 


जब पाषंडियां हाथ पाछो खेंच्यो, 
जब जाणपुरुष कहै त्यांने जी। 
थें हाथ पाछो खेंच्यों किण कारण, 
थांरी श्रद्धा म' राखो छा्नेंजी ॥६२॥ 


जब कहै गोलो म्हें हाथे ल्‍यां तो, 
म्हांरो हाथ बल लागे तापोजी । 
तो थांरो हाथ बाल तिणनें पाप के धर्म, 
जब कहै उणनें लागे पापोजी ॥६३॥ 


थांरो हाथ बाल तिण ने पाप लागे तो,भो रां ने मारचां धर्म नाहिजी । 
थें सर्वे जीव सरीषा जाणो, सोच देखो मन माहिजी ॥६४॥ 


जे जीव मारघां में धर्म कहै ते, रूलः काल अंनतोजी। 
सूयगड़ांग अध्ययन अ्रठारमं, भाष गया भगवंतोजी ॥६५॥ 


स्थानक कराते छ काय हण ते, करे अनंत जीवांरी घातोजी। 
अहेतनो कारण निरचे हुवो छे, धर्म जाण तो आबे मिथ्यातोजी ॥६६।॥ 


जब कहै म्हें स्थानक करावां तिण में, जाणा छां एकत पापोजी । 
तिण कहिवा ने पाप कह्मो झूठ बोले, श्रद्धा गोप बिगोयो आ्रपो जी ॥॥६७॥॥ 


अनुकम्पा चोपई श्र 


जो जीव मारने में घर्म कहते हैं, वे पूरे अज्ञानी व विपरीत हैं। उनको कोई 
जैनधर्म का ज्ञाता मिल जाता है तो उससे वे सीधी बात किस तरह करेंगे ॥६०॥ 


वह ज्ञाता-पुरुष एक लोह के गोले को तपाकर उसे अभ्रग्नि वर्ण जेसा लाल 
बनाकर, सडासे में पकड़ कर उन लोगों के पास आया और बोला यह गरमागरम 
गोला आ्राप अपने हाथों में लें ॥॥६१॥ 


तब उन पाखंडियों ने अपना हाथ पीछे खीच लिया तो उस ज्ञाता-पुरुष ने 
उनसे कहा--तुमने अपना हाथ पीछे क्‍यों खींचा ? यह हमें स्पष्ट बताओ्नो ॥६२॥ 


उन्होंने कहा--यदि यह गोला हम हाथ में लेते हैं तो ताप लगता है और 
हाथ जलता है । जब उनसे पूछा गया कि तुम्हारा हांथ जलाता है तो उसे पाप है 
या धर्म ? तो कहते हे पाप ॥६३॥ 


तुम्हारे हाथ जला देने में ही यदि पाप है तो दूसरों को मार देने में धर्म 
कैसे होग। ? मन में चिन्तन करके सभी जीवों को समान रूप से देखो ॥॥६४।॥ 


जो आदमी जीवों को मारने में धर्म कहता हे, वह अनन्त काल तक संसार 
में परिभ्रमण करता है। सूत्रक॒तांग सूत्र के अठा रहवें अध्ययन में भगवान्‌ महावीर 
ने ऐसा कहा है ॥६५॥ 


छ: काया के अनन्त जीवों की घात कर स्थानक बनवाते हैँ । यह निश्चित 
ही अहित का कारण है। उसमें यदि धर्म समझा जाता है तो मिथ्यात्व की 
निष्पत्ति होती है ॥॥६६॥ 


तब कहते हँ--हम स्थानक कराते हैं, उसमें एकान्त पाप समझते हें। यह 
तो केवल कहने की बात है। झ्सत्य बोलकर अ्रपनी मान्यता छिपाई जाती है, 
अपने सत्व को नष्ट किया जाता है ॥६७॥॥ 


२२० अहिंसा विवेक 


कोई मनुष्य आंतरियो छे तिण काले,धन उदके स्थानक काजोजी । 
जोऊ पाप जाणे तो परभव जाते, इसड़ो कांय कियो श्रकाजो जी ॥६८॥ 


घररो धन देने जीव मराया, ते शप्रर्थ न दीसे कांईजी। 
अनथथे पिण जाण्यो नहि दीसे, धर्म जाण्यो दीसे तिण मांहिजी ॥६६॥ 


हिसारी करणी में दया नहीं छे, दयारी करणी में हिसा नांहिजी । 
दया ने हिंसारी करणी छेन्‍्यारी, ज्यूं तावड़ो ने छांहीजी ॥७०॥ 


और वस्तु में भेल हुवे पिण, दया में नहीं हिसा रो भेलो जी । 
ज्यूं प्रव ने पश्चिम रो मारग, किणविध खाये मेलो जी ॥७१॥ 


केई दया ने हिसारी मिश्र करणी कहै, ते कड़ा कुह्ेत लगाव जी । 
मिश्र थापण ने मूढ़ मिथ्याती, भोला लोकां ने भरमावे जी ॥७२॥ 


जो हिसा किया में मिश्र हुवे तो, मिश्र हुवे पाप अठारोजी । 
एक फिरथा अ्रठारे फिरे छे, कोई बुद्धिवंत करज्यो विचारोजी ॥॥७३॥ 


जिन मारग री नींव दया पर, खोजी हुवे ते पावजी। 
जो हिसा मांहे धर्म हुवे तो, जल मथियां घी आावेजों ॥७४ा 


संवत अठारे ने वर्ष चमाले, फागुण सुद नवसी रविवारोजी | 
जोड़ कीधी दया धर्म दीपावण, बगड़ी शहर मम्कारोजी ॥७५॥ 


दुहा 
नमूं वीर शासण घणी, गणधर गौतम स्वाम। 
त्यां मोटा पुरुषां रा नाम थी, सीभे श्रातम काम ॥१॥ 


त्यां घर छोड़ी संजम लियो, भगवंत .श्री वद्धमान। 
बारे वर्ष ने तेरे पखे, छदमस्थ रह्या भगवान ॥२॥ 


अनुकम्पा चौपई र३े१ 


कोई मनुष्य मृत्यु-शय्या पर है। अपना धन स्थानक के लिए निकालता है। 
यदि वह पाप समझता है तो परभव जाते-जाते ऐसा अ्कार्य क्‍यों करता 
है ॥६८॥। 


अपना धन देकर जीवों को मरवाया, यह कोई भ्र्थ हिंसा हुई हो, ऐसा नहीं 
लगता। अनर्थ पाप भी उसको जाना हो, ऐसा नहीं लगता । सम्भव यही है कि 
उसने उसमें धर्म माना है।॥६६॥ 


हिंसा युक्त कार्य में दया नहीं है और दयायुक्‍्त काये में हिसा नहीं है। दया 
और हिसा के कार्य इतने पृथक्‌ हैं, जितने कि घूप और छाया ।।७ ०॥ 


और वस्तु में मिलावट हो सकती है, किन्तु दया में हिसा की मिलावट नहीं हो 
सकती । पूर्व और पश्चिम के मार्ग कँसे मेल खा सकते हैं ? ॥७१॥ 


कुछ लोग दया और हिंसा से युक्त क्रिया को मिश्र क्रिया कहते हैं। उसके लिए 
असत्य हेतु लगाते हैं। भ्रपनी उस मिश्र-क्रिया की स्थापना के लिए भोले लोगों 
को भरमा देते हैं ॥७२॥ 


जो हिसा करने से मिश्र-धर्म होता है तो वह अठारह ही पाप करने से भी 
होगा । एक फिर जाने से अठारह फिर जाते है। बुद्धिमान्‌ लोगों को इसका विचार 
करना चाहिए ॥७३॥ 


जेन-धर्म की नींव दया के ऊपर है। जो गवेषणा करता है, वही उसे पा सकता 
है। यदि हिसा करने में धर्म हो सकता है तो जल मथने से घृत निकल सकता 
है ॥७४॥ 


विक्रम संवत्‌ अठारह सौ चवालीस फाल्गुन शुक्ला नवमी रविवार के दिन 
बगड़ी शहर मे दया धर्म की प्रभावना के लिए यह रचना मैंने की है ।७५॥ 


दोहा 


शासनाधिनायक भगवान्‌ श्री महावीर स्वामी और गणघर गौतम स्वामी 
को प्रणाम करता हूं। उन महापुरुषों के नाम से श्रात्मा के कार्य सिद्ध होते हैं॥ १॥ 


भगवान्‌ श्री महावीर ने गृहवास छोड़कर संयम ग्रहण किया। बारह वर्ष 
और तेरह पक्ष तक भगवान्‌ छत्मस्थ रहे ॥२॥ 


ररेर अहिसा विवेक 


त्यां गोसाला नै चेलो कियो,ते तो नि३चे ब्रजोग साख्यात । 
सराग भाव आयो तेहथी,ते पिण छदमस्थपणा री बात ॥३॥। 


तींरथंकर छदमस्थ थकां, चेलो न करे दीक्षा देव नांहि। 
धर्म कथा पिण कहै नही, जोबो सूतर रे मांहि ॥४॥ 


बारे वर्ष ने तेरे पल मझे, 

दीक्षा दे चेलो न करदयो कोय। 
एक गोसाला श्रजोग ने चेलो कियो, 

निरचे होणहार टल नहीं सोय ॥५॥ 
तीर्थकर साथे दीक्षा लिये, तिण ने दीक्षा दे जिनराय। 
पछे के वली नही हुवे त्यां लगे, किण ने दीक्षा देवे नांय ॥६॥ 
गोसाला ने वीर बचावियो, छदमस्थ पणा रो सभाव। 
मोहराग श्रायो तिण ऊपरे, तिणरो विकल न जाणे न्याव ॥७॥ 


गोसाला ने वीर बचावियो, तिणरो मूरख थापै धर्म । 
सूने चित बकवो करे, ते भूला अज्ञानी भर्म ॥5८॥ 


कहै भगवंत दीक्षा लियां पछे, त कियो किचित प्रसाद नें पाप। 
जाणतां नें अजाणतां, कहै दोष न सेव्यो जिन आप ॥॥६९॥ 


इम कही भोला लोकां भणी, न्हांखें छे फंद मांय। 
तिणरो न्याय निरणो यथातथ्य कहूं,ते सुणज्यो चित लाय ॥ १०॥ 


ढाल : १० 
[ राग--पाषंड बधसी श्रारे पांचमें ] 


गोसाला नें बचायो वीर सराग थीरे, 
तिण मांहेँ धर्म नहीं लिगार रे। 
यो तो निश्चे होणहार टल नही रे, 
तिणरो भोला नहीं जाणे मूल विचार रे। 
कुपात्र नें बचायां धर्म किहां थकी रे ॥ १॥) 


झनुकम्पा चौपई श्३३ 


उन्होंने गोशालक को अपना शिष्य बनाया। वह वास्तव में ही श्रयोग्य था । 
भगवान्‌ उस समय छद्मस्थ थे। यह सब रागभाव के कारण हुआ ॥।३॥ 


छद्मस्थ तीर्थंकर अपनी साधु-अवस्था में दीक्षा देकर किसी को श्रपना शिष्य 
नहीं बनाते, न वे धर्म-कथा ही करते हैं। स्थानांगसूत्र के नवम ठाणे के श्र्थ में 
यह बात कही है ॥।४॥ 


बारह वर्ष और तेरह पक्ष में भगवान्‌ ने किसी को शिष्य नहीं बनाया । केवल 
एक अयोग्य गोशालक को शिष्य बनाया। यह न टल सकने वाली भवितव्यता 
थी ॥५॥ 


तीर्थकरों के साथ जो लोग दीक्षा लेते हे, उन्हें तीर्थंकर दीक्षा देते हँ। फिर 
जब तक वे केवली नही बन जाते, तब तक किसी को दीक्षा नहीं देते ॥॥६॥ 


भगवान्‌ श्री महावीर को छद्मस्थ स्वभाव के कारण मोह भ्राया और उन्होंने 
गोशालक को बचाया । विवेकशून्य लोग इस न्याय को नहीं समभते ।॥७॥। 


गोशालक को भगवान्‌ महावीर ने बचाया । उसमें मूर्ख व्यक्ति धर्म कहते हें। 
वे अज्ञानी भ्रम में भूल, बेभान होकर प्रलाप करते हे ॥५॥। 


कहते हैं, भगवान्‌ ने दीक्षा लेने के पश्चात्‌ ज्ञात-अज्ञात अवस्था में किचित्‌ 
भी प्रमाद व पाप का भ्राचरण नहीं किया और न किसी अन्य दोष का सेवन ॥।६॥। 


इस प्रकार कह कर श्रज्ञानी लोगों को फन्दे मैं डालते है। इस विषय का 
यथोचित न्याय मै श्रव यथाविधि कहता हूं। मन लगाकर सुनो ॥१०॥ 


गीति : १० 


गोशालक को भगवान्‌ ने सराग भाव से बचाया। उसमें किचित्‌ भी धर्म 
नहीं। यह तो निश्चित होनहार की बात थी। अज्ञानी इस मूल विचार को नहीं 
जान सकते। “'कुपात्र को बचाने में धर्म कहां से होगा ? ॥१॥ 


आहिसा विवेक 


कुपात्र नें बचायो वीर सराग थी रे, 

तिण में म॑ जाणो कोई कड़ रे। 
शंका हुवे तो भगोती रो प्रर्थ देखने रे, 

खोटी श्रद्धा ने करदयो दूर रे॥२॥ 
भारी कर्मा जीवां ने समझ पड़े नहीं रे, 

तेतो कुगुरां रे बदल बोल कड़ रे। 
ताणा-ताण में जासी ताणिया रे, 

बहती अगाध नदी रे पूर रे ॥३॥ 
गोसालो तो अ्रधर्मी अवनीत थो रे, 

भारी कर्मो कुपात्र जीव रे। 
बले दावानल छे जिन धर्म रो रे, 

दुष्टर्यां में दुप्टी घणो अतीव रे ॥४॥ 
भगवंत ने भूठा पाण पापोये रे, 

तिल ने उखेलियो पापी जाण रे। 
मिथ्यात पड़िव्जियों श्री भगवंत थी रे, 

त्यांरी मूल न राखी पापी काण रे ॥५॥ 
जगत तणा सगला चोरां थकी रे, 

गोसालो छे अधिको चोर निशंक रे। 
बले कूड़ ने कपट तणो थो कोथलोरे, 

तिणरे करड़ो मिथ्यात तणो छे इंक रे ॥६॥ 
तिण ने वीर बचायो बलतो जाणमने रे, 


लब्धि फोड़वी सीतल लेश्या मूक रे । 
राग आण्यो तिण पापी ऊपर रे, 
छदमस्थ गया तिण काले चूक रे ॥७॥ 


केई भेषधारी भागल इसड़ी कहै रे, 

गोसाला नें बचायां हुवो धर्म रे। 
त्यां धर्म जिनेश्वर रो नहीं ओलख्यो रे, 

ते तो भूल गया अज्ञानी भर्म रे ॥८॥ 


झनुकम्पा चौपई र३५ 


इसमें जरा भी असत्य नहीं है कि भगवान्‌ ने उस कुपात्र को सराग भाव से 
बचाया था । किसी को शंका हो तो भगवतीसूत्र का भ्र्थ देखकर उस बुरी मन्यता 
को दूर कर देना चाहिए ॥२॥। 


बहुकर्मी जीवों को सम# नहीं होती । वे तो कुगुरु के बदले असत्य बोलते हे। 
वे खींचातान करनेवाले, इसी खींचातान मे बहती नदी के अभ्गाध पूर में बह 
जाएंगे ॥३॥। 


गोशालक तो अधर्मी, अवधिनीत, बहुकर्मी, कुपात्र, जेनधर्म के लिए दावानल 
और दुष्टो में अति दुष्ट था ॥॥४॥। 


च् 


भगवान्‌ महावीर को असत्य करने के लिए उस पापात्मा ने तिल के पौधे को 
उखसाड़ा । भगवान्‌ का जरा भी आदर न रखकर उनके प्रति मिथ्यात्व का आचरण 
किया ॥५॥ 


जगत के चोरों में वह सबसे बड़ा चोर था और भूठ व कपट का भण्डार था। 
उसके मिथ्यात्व का डंक बहुत कठोर लगा हुआ था ॥६॥ 


उसे जलता देखकर भगवात्‌ ने शीतल तेजोलेश्या का प्रयोग कर बचाया । 


उस पापी के ऊपर उन्हें राग भ्राया । भगवान्‌ छद्मस्थ अवस्था में थे, इसलिए बह 
उनकी चूक हुई ॥७॥ 


कुछ नियम-अ्रष्ट वेशधारी ऐसा कहते है--गोशालक को बचाने में भर्मे 
हुआ | उन्होंने जिनेश्वर देव के धर्म को नहीं पहचाना वे अज्ञानी तो भ्रम में भूल 


रहे हैं ॥८।॥। 


अहिंसा विवेक॑ 


बले कहै छे भगवंत तो घर छोड़यां पछे रे, 

दोष न सेव्यों मूल लिगार रे। 
प्रमाद किचित मात्र सेव्यों नहीं रे, 

बले झ्राश्नव न सेव्यो किण ही बार रे ॥ ६॥ 


इम कही कही नें सत्यवादी हुवे रे, 
पिण एकंत बोले छे मूसा वाय रे। 
त्यां धर्म जिनेश्वर नों नहीं ओलख्यो रे, 
फूटा ढोल ज्यू बोले बिरुवा वाय रे ॥१०॥। 


ते भूठ बोले छे सुध-बध बाहिरा रे, 
त्यांरी श्रद्धारी त्यांनें खवर न काय रे । 
त्यां बिकला री श्रद्धा मैं परगट करू रे, 
ते भवियण सांभलज्यो चित ल्याय रे ॥ १ १॥ 
भगवंत आहर कियो छे जाणमने रे, 
तिण में कहे छे प्रमाद नें आश्रव पाप रे। 
बले निद्रा लीधां मैं कहै पाप छे रे, 
ते निद्रा पिण लीघी भगवंत आप रे ॥१२॥ 


परमाद न सेव्यो कहै भगवान नें रे, 

बले कहैता जावे पापी परमाद रे । 
न्याय निरणों विकलां रे छे नहीं रे, 

यूं ही करें कृड़ो विषवाद रे॥१शा। 


मोह कर्म उदय स्‌ सावद्य सेवियो रे, 

छदमस्थ थकां श्री भगवान रे। 
ग्रजाण पर्ण नें बिन उपयोग छे रे, 

ते ब॒द्धिवंत सुणो सुरत दे कान रे ॥१४।॥। 


दशा सुपनां पिण भगवंत देखिया रे, 
दश्श सुपनां रो पाप लागो छे श्राण रे । 
ते पिण द्शू सुपनां रो पाप जुवो-जुवो रे, 
तिणरी शंका मत करज्यो चतुर सुजाण रे ॥ १५॥ 
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वे लोग कहते हैं, गृहवास छोड़ देने के बाद भगवान्‌ ने ज़रा भी दोष नहीं 
लगाया श्रौर न उन्होंने प्रमाद तथा अन्य किसी आश्रव का भ्राचरण किया ॥ ६॥॥ 


ऐसा कहकर वे सत्यवादी बनते हैं, पर वे नितान्त असत्य बोलती हैं । उन्होंने 
जिनेश्वर देव के धर्म को नहीं पहचाना । फूटे ढोल की तरह वे विरूप वचन बोलते 
हैं ॥१०॥ 


वे सुध-बुध भूलकर भूठ बोलते हैं। उन्हें ग्रपनी मान्यता का भी पता नहीं 
है । उन विकल लोगों की मान्यता को प्रकट करता हूं | भव्य जन ध्यान लगाक र 
सुनें ॥११॥ धन 


भगवान्‌ जान-बूककर आहार करते थे, उसे प्रमाद आश्रव कहते हैं और 
निद्रा लेते में पाप कहते हैं। भगवान्‌ ने निद्रा भी ली थी ॥१२॥ 


भगवान्‌ ने प्रभाद का आचरण नही किया, यह कहते हैं और साथ-साथ यह 
भी कि यह भगवान्‌ का प्रमाद था। विकल लोगों के न्‍्याय-निर्णय कुछ भी नहीं । 
ऐसी ही ग्रसत्य व वेमेल बाते करते रहते है ॥१३॥। 


छद्मयस्थ भगवान्‌ ने मोहकर्म के उदय से इस सावद्य आचार का सेवन किया। 
अज्ञातावस्था और ग्रनुपयोगावस्था की बात थी। बुद्धिमान्‌ पुरुष ध्यान लगाकर 


० 


सुनें ॥ १४॥ 


दश स्वप्न भी भगवान ने देखे थे और उनका पृथक्‌-पृथक्‌ पाप भी उन्हें लगा 
था। विज्ञजनों को उसमें शंका नहीं करनी चाहिए ।१५॥॥ 


२३८ अहिंसा विवेक 


कोई कहै भगवंत तो घर छोडचां पछे रे, 

पाप रो अंब न सेव्यों मूल रे। 
जो उवे सुपनां देख्या में पाप परूपसी रे, 

तो त्यां रे लेखे त्यारी श्रद्धा में धूल रे ॥ १६॥। 
सात प्रकारे छदमस्थ जाणिये रे, 

कह्मयो छ॑ ठाणाग सूतर माहि रे। 
हिंसा लागे छे प्राणी जीवरी जी, 

बले लागे मिरपा न अदत्त ताहि रे ॥१७॥। 
शब्दादिक आस्वादे रागे करी रे, 

पूजा सत्कार वांछे छे मन मांय रे । 
कर्दे भ्रसणादिक पिण सावद्य भोगवे रे, 

वागरे जेसी करणी नावे ताय रे ॥१८॥ 


ए सातूई सावद्य रा स्थानक कह्या रे, 

छदमस्थ सेवे छे किण हो बार रे। 
त्यांरों पिण प्रायश्चित यथायोग छे रे, 

जाण-अजाण सेव्यांरों करे विचार रे॥१९॥ 
ए सातई बोन ने सेव केवली रे, 

छदमस्थ पिण निरंतर सेथे नांहि रे । 
सेतब्रे तो मोह कर्म उदय हुवा रे, 

शंका हवे तो जोबो सुतर मांहि रे ॥२०॥॥ 
गोसाला ने वीर बचायो तिण दिने रे, 

छदमस्थ हुता जिण दिन भगवान रे। 
मोह राग आयो भगवत ने तिण दिल रे, 

निश्चे होगहार टवणो नही ग्रासान रै॥२१॥ 


छदमस्थ थकां पिण श्री भगवान ने रे, 
समें समे लागता कर्म सात रे। 
मोह कर्म विशेष थकी उदय हुवो रे, 
कुपात्र ने बचाय लियो साख्यात रे ॥२२॥ 
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कुछ लोग कहते हैं--भगवान्‌ ने गृह-त्याग के पश्चात्‌ पाप का अंशमात्र भी 
सेवन नहीं किया । यदि वे स्वप्न देखने में पाप की प्ररूपणा करेंगे तो उनके अभि- 
प्रायानुसार उनकी मान्यता में ही घूलि गिरेगी ॥१६॥ 


ठाणांगसूत्र में कहा गया है कि सात प्रकार से छद्मस्थ जाना जाता है। प्राणी 
विशेष की हिंसा करने से, झूठ बोलने से, चोरी करने से, शब्दादि में सराग 
आस्वाद लेने से, पूजा सत्कार की इच्छा करने से, सावद्य असनादिक भोगने से 
और जंसा मुख से कहा जाता है, वेसा न करने से ॥१७-१८५॥ 


ये सात सावद्य-स्थान कहे गये हैं। छक्मस्थ कभी-कभी इनका सेवन कर 
बैठता है। उसका भी यथायोग्य प्रायश्चित्त-विधान है। उसमें ज्ञात-अज्ञात पापा- 
चार के सेवन का विचार है ॥१६॥ 


इन सात ही बातों का सेवन केवली नहीं करते । छद्मस्थ भी निरन्तर उनका 
सेवन नही करते । मोह कर्म का उदय होने से ही सेवन करते हैं। यदि शंका हो 
तो सूत्र ग्रन्थों भें देखना चाहिए ॥॥२०॥। 


गोशालक को 'जेस दिन भगवान्‌ ने बचाया, उस दिन वे छद॒मस्थ थे। उस 
दिन भगवान्‌ को मोह राग आया । निश्चित भवितव्यता को टाल देना झ्रासान 
नहीं है ॥२१॥ 


छद्मस्थ अवस्था मे भगवान्‌ के प्रति समय सात कर्म लगते थे। मोह कर्म 
का विशेष उदय हुआ तो उन्होंने गोशालक को साक्षात रूप से बचाया ॥॥२२॥ 


अहिसा  ववेक 


गोसालो दावानल श्री जिनधर्म नों रे, 
दुष्टां में दुष्ट घणों अतीव रे। 
बले कोथलो कूड़ कपट रो तेहनें रे, 
बचायां रा फल सुणो भवि जीव रे ॥२३॥। 


गोसाले तेजू लेश्या मेल ने रे, 

दोय साधांरी कीधी घात रे। 
ऊंधो अंवलो बोल्यो भगवान ने रे, 

वीर सूं पड़िवजियों मिथ्यात रे ॥२४॥ 


बले लेब्या मेलीं छे पापी वीर ने रे, 

त्यांरी, पिण एकंत करवा घात रे। 
तिण जाण्यो जमाऊं शासन मांहरो रे, 

एहवो गोसालो दुष्ट कुपात रे ॥२५॥ 
तिलरो प्रश्न पूछथां भगवंते क्यो रे, 

सूघणी मांहें तिल बताया सात रे। 
जब वीर नें कूठा घालण पापीये रे, 

तिल उखेल नें कीधी घात रे ॥२६॥ 
तेजू लेश्या सीखाई गोसाला भणी रे, 

तिण लेश्या सूं कीधो साधांरी घात रे। 
बले लोहीठाण कियो भगवंत नें रे, 

इसड़ा काम किया पापो साख्यात रें ॥२७॥। 


गोसाला पापी ने वीर बचावियो रे, 

तो बधियो भरत में घणो मिथ्यात रे । 
घणा जीवां ने पापी बोईया रे, 

ऊंधी श्रद्धा दिया मैं घात रे॥२८५॥ 
कूड़ कपट करे नें पाषिये रे, 

भूंठोइ शासन दियो थाप रे। 
अणहुंतो तीर्थकर बाज्यो लोक मैं रे, 

वीर नों शासण दियो उत्थाप रे ॥२६॥ 
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गोशालक जिन-धर्म के लिए दावारिनि था। वह दुष्टों में भी अति दुष्ट और 
कूड-कपट का भडार था। उसको बचाने से जो फल हुम्ना, ध्यान लगाकर 
सुनो ॥२३॥। 


गोशालक ने तेजोलेश्या छोड़कर दो साधुप्रों को मार डाला । बह भगवान्‌ 
महावीर से भी उल्टा-सीघा बोलता रहा और उनके साथ मिथ्यात्व का प्रवर्तन 
किया ॥२४।॥ 


फिर उसने भगवान्‌ पर तेजोलेब्या छोडी और वहू भी उनकी घात करने के 
लिए। उसने सोचा---मैं श्रासन जमाऊ। वह इस प्रकार का दुष्ट और कुपात्र 
था ॥२५॥ 


तिल का प्रइन पूछने पर भगवान्‌ ने कहा--फली में सात तिल हैं। पर भगवान्‌ 
को भूठ करने के लिए तिल वृक्ष को उखाड़ कर हिसाचरण किया ॥२६॥ 


भगवान्‌ ने गमोशालक को तेजोलेश्या की विधि बतलाई। उसी तेजोलेश्या से 
उसने साधुओं का बध किया और स्वयं भगवान के लोहीठाण अर्थात्‌ रुघिर- 
स्राव किया। ये सारे कार्य उसने प्रत्यक्ष रूप से किये ॥२७॥॥ 


गोशालक को भगवान्‌ ने बचाया, इससे भरतक्षेत्र में बहुत मिथ्यात्व बढा । 
उस पापात्मा ने बहुत लोगों को विपरीत मान्यता देकर डुबोया ॥२5५॥ 


भूठ, कपट के द्वारा उस पापी ने झूठ धर्म-शासन की स्थापना की। वीर प्रभु 
के शासन का विघटन किया और स्वयं तीर्थंकर न होते हुए भी तीर्थंक्रर कह- 
लाया ॥२६॥ 


डर 


अहिसा विवेक 


गोसाला ने वीर बचायो तठा पढछ े रे, 
घणा जीवांरे हुवो बिगाड़ रे। 
यो पापी घाड़ायत हुवो धर्म नों रे, 
इण गृण तो न कीघो मूल लिगार रे ॥३०॥। 
गोसालो पापीड़ो बचियां पछे रे, 
तिण कीधा पापीड़े अनेक श्रकाज रे । 
तिण दुष्टी नें वचायां धर्म किहां थकी रे, 
विकलां नें मूल न आवे लाज रे ॥३१॥ 
गोसाला नें बचायां धर्म कहै तिके रे, 
गोसाला रा केडायत जाण रे। 
त्यां धर्म न जाण्यो श्री जिनराज रो रे, 
यूं ही बडे अज्ञानी कर-कर ताण रे ॥३२॥। 
जो धर्म होसी गोसाला नें बचावियां रे, 
तो छ ही काय बचायां होसी धर्म रे । 
जो उवे जीव बचायां धर्म गिणे नहीं रे, 
तो विकलांरी श्रद्धा रो निकल्यो भर्म रे ॥॥३३॥। 
गोसाला ने वीर बचायो जिणबिधे रे, 
श्रावक नें तिणविध बचावबे नांहि रे । 
कहै छे तिणहिज विध कर नहीं रे, 
तो घूड़ छे त्यांरी श्रद्धा मांहिरे ॥३४॥ 
पेट दुःखे छे सो श्रावकां तणों 
जुदा हुवे छे जीव 
साधु पधारधा छे तिण अवसर रे, 
त्यांर हाथ फेरे तो साता थाय रे ॥३५॥ 


रे, 
ने काय रे। 


लब्धिधारी तो साधु पधारदा देखनें रे, 
गृहस्थ बोल्या छे इम वाय रे। 
हाथ फेरो त्यारा पेट ऊपर रे, 
नहीं फेरो तो श्रावक जीवां जाय रे ॥३६॥ 
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गोशालक को बचाने के बाद बहुत सारे जीवों का बिगाड़ हुआ। वह 
पापात्मा तो धर्म का डाक था। उससे श्रच्छा तो कुछ हुआ ही नहीं ॥३०॥॥ 


बचने के बाद उस पापी ने अनेकों अकार्य किये। विवेकशुन्य लोगों को जरा 
भी लज्जा नहीं है। उस दुष्ट झात्मा को बचाने में धर्म केसे होगा ? ॥३१॥ 


गोशालक को बचाने में धर्म कहने वाले उसके वंशज हो सकते हैं। उन्होंने 
(जिनेश्वर देव के घर्म को नहीं समझा है। भज्ञानी यो ही खींचातान में ड्बते 
हैं ॥३२॥। 


यदि गोशालक को बचाने में धर्म होगा तो छः ही काया के जीवों को बचाने 
से धर्म होगा | यदि उन जीवों को बचाने में वे धर्म नहीं मानते तो उन विवेकशन्य 
लोगो की श्रद्धा का अम निकल जाता है ॥३३॥ 


जिस विधि से महावीर स्वामी ने गोशालक को बचाया, वे उस विधि से 
अपने श्रावक को नही बचाते। जेसा कहते है, वेसा करते नहीं तो उनकी मान्यता 
में क्या खाक धरा है ॥३४।॥ 


सौ श्रावकों का पेट दुःख रहा है। शरीर झौर प्राण भ्रलग हो रहे हैं। उस 
समय साधु आए, वे हाथ फिराएं तो साता हो सकती है ॥॥३५॥ 


लब्धिधारी साधुश्रों को आए देखकर उन गृहस्थों ने कहा--हमारे पेट 
पर आप हाथ फिराएं नहीं तो हम श्रावक जीवों मर जाएंगे ॥ ३ ६॥ 


अहिसा विवेक 


जब कहे म्हांनें तो हाथ न फेरणो रे, 
ए मरो भावे दुःखी घणा 
मरणो-जीवणो मूल न वांछे तेहनों 
महांरे गृहस्थ सूं काइ काम रे ॥३७॥ 
तो गोसाला दुष्टी ने वीर बचावियो रे, 
तिण मांहें कहे छे निकेवल धर्म रे । 
तो श्रावक मरतां नें नही बचाविया रे, 
त्यांरी श्रद्धा रो त्यांहिज काढ़चयो भर्म रे ॥३५॥ 
श्रावक नें बचायां धर्म गिण नहीं रे, 
गोसाला ने बचाया गिण धर्म 
ते विवेक विकल छे सुध-बुध बाहिरा रे 
ऊंबी श्रद्धा सू बांघे पाप कर्म रें ॥३९॥ 
गोसाला पापी दुष्टी रे कारण रे, 
लब्धि फोड़ी छे श्री जगनाथ रें। 
तो सो श्रावक जीवां मरता देखने रे, 
थें काँई न फेरो त्यांरे हाथ रे ॥४०॥। 


हुवो तामरे। 
रे | 


“५५ 


धर्म कहै गोसाला न बचाविया रे, 
तो पोते काइ छोडी धर्म री रीत र। 
सो श्रावक मरता नें बचावे नहीं रे, 
त्यां विकलांरी विकल करे परतीत रे ॥ ४ १॥। 


गोसाला दुष्टी ये बीर बचावियो रे, 
तिण माहै धर्म कहै साक्षात रे । 
सो श्रावक मरतां ने नही बचाविया रे, 
त्यां विकलांरी बिगड़ी श्रद्धा बात रें ॥४२॥ 


श्रावक आखड़ ने पड़ मरतो हुवे रे, 

जिण ने पड़तां भेजे राखे नाहि रे । 
गोसाला नें बचाया में कहै धर्म छे, 

यो पिण अंधारो त्यारे मांहि रे ॥४३॥ 


अनुकम्पा चौपई र४५ 


तब कहते है, हमें तो हाथ नहीं फिराना है। चाहे वे श्रावक मरे या दुःखी 
हों। हम गृहस्थ का जीवा या मरना कुछ भी नही चाहते । हमें उससे क्या काम 
है ? ॥३७॥ 


दुष्ट गोशालक को भगवान्‌ ने बचाया, उसमें तो एकानन्‍्त धर्म कहते हैं भौरु 
मरते हुए श्रावकों को नहीं बचाते। अपनी श्रद्धा का श्रम उन्होंने अपने-आप ही 
प्रकट कर दिया ॥३५॥। 


श्रावक को बचाने में धर्म नहीं मानते और गोशालक को बचाने में धर्म 
मानते हैं। वे बिना सुध-बुघ के अज्ञानी अपनी विपरीत श्रद्धा से पाप-कर्म का 
बन्धन करते हैं ।।३६।॥ 


दुष्ट आत्मा और पापी गोशालक के लिए भगवान्‌ महावीर ने लब्धि फोड़ी 
तो सौ श्रावकों को मरते देखकर भी वे हाथ क्यों नहीं फेरते ? ॥॥४०॥ 


गोशालक को बचाने में धर्म कहते है तो स्वर्य उस धर्म की रीति को क्‍यों 
छोड देते है ? मरते हुए सौ श्रावकी को नहीं बचाते | ऐसे विवेक-अ्रष्ट लोगों का 
विवेक-भ्रष्ट ही विश्वास करते है ॥४ १॥। 


दुष्ट आत्मा मोशालक को महावीर प्रभु ने बचाया। कहते हैं, उसमें तो 
साक्षात्‌ धर्म हुआ और मरते हुए सौ श्रावकों को नहीं बचाते । ऐसे विवेक-भ्रष्ट 
लोगों की श्रद्धा श्रौर बात दोनों ही विगड़ गई ।।४२॥। 


श्रावक भ्राखड़ कर गिर रहा है। उसे सहारा देकर रक्षा नहीं करते और 
गोशालक को बचाने में धर्म कहते है, यह मी उनके घट में अंधेरा है ॥४३॥ 


२४६ अहिसा विवेक 


ज्ञान दशेन ने देश चारित्र श्रावक मरे रे, 

गोसालो तो एकांत अधर्मी जाण रे । 
तिण ने बचायां धर्म किहां थकी रे, 

तिणरो न्याय न जाणे मूढ़ अयाण रे ॥४४॥ 
गोसाला नें बचायां रो कहै धर्म छे रे, 

श्रावकां नें बचायां कहै पाप रे। 
एहवो अंधारो छे विकला ततण् रे, 

ऊंधी श्रद्धा री कर राखी छे थाप रे ॥४५॥। 
बारे वर्ष नें तेरे पव मभे रे, 

छदमस्थ रह्मा छे श्री भगवान रे । 
तिण में एक गोसाला ने बचावियो रे, 

और किण नें न बचायो श्री वद्ध मान रे॥।४६॥ 


गोसाला दुष्टी नें बचाविया रे, 
जो धर्म कोई जा्ण स्वाम रे। 
तो दोनूई साधु बचावत आपरा रे, 
बले रात नें दिन करता ओहिज काम रे ॥४७॥। 


गोसाला दुष्टी नें वीर बचावियों रे, 
तिण मांहै धर्म जाणे जिनराय रे । 
दोय साधु मरता नहीं राख्या आपरा रे, 
यो पिण किणविध मिलसी न्याय रे ।/४८॥ 


अकाले जगत नें मरतो देखियो रे, 
पिण आड़ा न दीधा भगवंत हाथ रे । 
धमे हुवे तो भगवंत आ्राघो नहिं काढ़ता रे, 
निश्चेई तिरण तारण जगनाथ रे ॥४६॥ 
अनंत चोबीसी तो आगे हुई रे, 
हिवड़ां तो ऋषभादिक चोबीस रे। 
त्यां तारया भवजीवां ने समभाय ने रे, 
पिण मरता न राख्या श्री जगदीस रे ॥॥५ ०॥। 


झनुकम्पा चौपई २४७ 


श्रावक में ज्ञान, दर्शन और देश चारित्र होते हैं श्रौर गोशालक तो एकान्त 
भ्रधर्मी था। उसे बचाने में धर्म कंसे होगा ? श्रज्ञानी लोग इस न्याय को नहीं 
समभ सकते ॥४४॥ 


गोशालक को बचाया, इसमें धर्म कहते हैं और श्रावकों को बचाने में पाप । 
उन विवेक-भ्रष्ट लोगों के घट में इतना झधेरा है। विपरीत श्रद्धा की उन्होंने 
स्थापना कर रखी है ॥४५॥। 


बारह वर्ष और तेरह पक्ष तक भगवान्‌ महावीर छुद॒मस्थ रहे । इस बीच में 
केवल एक गोशालक को बचाया श्रौर किसी को नही बचाया ॥।४६॥ 


दुष्ट गोशालक को बचाने में यदि भगवान्‌ कहीं धर्म समभते तो अपने दोनों 
साधुओं को भी बचाते और रात-दिन बचाने का ही काम करते ॥४७॥॥ 


दुप्ट गोशालक को बचाने में यदि जिनेश्वर देव धर्म जानते तो अपने दो 
साधुओं को मरते हुए क्‍यों नहीं बचाते ? यह न्याय किस प्रकार मिलेगा ॥४८॥। 


भगवान्‌ जगत को ग्रकाल-मृत्यु से मरते देखते थे, पर उन्होंने कभी उनके 
संरक्षण के लिए हाथ नहीं बढ़ाया। धर्म होता तो भगवान्‌ जो कि तरणतारण प्रभु 
हैं, उन्हें बचाने में जरा भी देर नहीं करते ॥४६॥ 


भ्रतन्‍्त चौबीसियां तो पहले हो चुकी है और ऋषभ आदि चौबीस तीर्थंकर 
अब हुए है। उन सभी ने सांसारिक जीवों को प्रतिबोध देकर भव-समुद्र के पार 
किया, परन्तु उन्हे मरने से बचाने का प्रयत्न कभी नहीं किया ॥५०॥ 


र्४८ 


अहिसा विवेक 


एक गोसालो वीर बचावियो रे, 

ते तो निरचई होणहार रे। 
मोह राग आयो भगवान नें रे, 

तिणरो न्याय न जा मूढ़ गिवार रे ॥५१॥ 
संवत अठारे तेपनें समे रे, 

आसाड़ विद इग्यारस ने मंगलवार रे । 
गोसाला कुपातर ने ओलखायबा रे, 

जोड़ कीधी छे मांढ़ा गाम मार रे ॥५२॥ 


दुहा 


दोय उपगार जिन-भाषिया, त्यांरो बुद्धिवंत करज्यो विचार। 
तिण में एक उपगार छे मोक्षरो, बीजो संसार नों उपगार ॥१॥ 


उपगार करे कोई मोक्ष रो, तिणमें जिन ग्राज्ञा दे आप। 
उपगार करे संसार नों, तिहां श्राप रहै चुपचाप ॥२॥ 


उपगार करे कोई मोक्षरो, तिण मैं नि३चेई धर्म साख्यात। 
उपगार करे संसार नों, तिण में धर्म नहीं तिलमात ॥३॥ 


दोनूं उपगार छे जुवा-जुबवा, ते कठेई न खाबे मेल । 
पिण मिश्र पाखंड्यां परूप ने, कर दियो भेल संभेल ॥४॥ 


कुण कुण उपगार छे मोक्षरों, कुण कुण ससार ना उपगार | 
त्यांरा भाव भेद परगट करूं, ते सुणज्यों विस्तार ॥५॥ 


ढाल : ११ 
[ राग--आ अ्रनुकम्पा जिण आगना में | 
ज्ञान दर्शन चारित्र नें बले तप, 
यां च्यारां रो कोई करे उपगार | 
तिण नें निरचेई निजंरा धर्म कह्यो जिन, 
बले श्री जिन आज्ञा छे श्रीकार। 
यो तो उपगार निश्चेई मुगतरो ॥१॥ 


अनुकम्पा चौपई २४६ 


एक गोशालक को भगवान्‌ महावीर ने बचाया, यह तो निश्चित होनहार 
थी। मगवान्‌ को राग-भाव झ्राया था। इस न्याय को मूर्ख और गंवार नहीं समझ 
सकते है ॥॥५१॥ 


संत्रत्‌ अठारहसी तिरेपन, आपषाढ़ कृष्ण एकादशी मंगलवार के दिन साढ़ा 
नामक गांव में कुपात्र गोशालक की पहचान के लिए यह रचना की है ॥५२॥। 


दोहा 
दो प्रकार के उपकार श्री जिनेश्वर देव ने कहे है। बुद्धि मान्‌ लोगों को इसका 


विचार करना चाहिए। उनमे एक प्रकार मोक्ष सम्बन्धी है श्रोर दूसरा ससार 
सम्बन्धी ॥ १॥॥ 


कोई मोक्ष सम्बन्धी उपका र करता है, वहाजिनेश्वर देव स्वयं आज्ञा देते हैं। 
यदि कोई ससार का उपकार करता है तो वे मौन रहते हैं ॥२॥ 


मोक्ष का कोई उपकार करता है, उसे निःचय ही धर्म होता है। ससार का 
जो उपकार करता है, उसमे तिलमात्र भी धर्म नहीं होता ॥॥३।॥। 


दोनों उपकार पृथक-पृथक है, ये कहीं भी मेल नहीं खाते, किन्तु पाखण्डी लोगों 
ने मिश्र-धर्म कहकर दोनों उपकारों का भेल-सम्भेल कर दिया है ॥४॥॥ 


कौन से उपकार मोक्ष के हैं और कौन से संसार के, उनके इस स्वरूप और 
भेदों का विस्तार सहित वर्णन करता हुं; उसे सुनो ५ 


गीति : ११ 


जान, दशंन, चारित्र और तप इन चारों के रूप में कोई उपकार करता है, 
उसे जिनेश्वर देव ने निश्चित ही निर्जरा धर्म कहा है और उसमे जिनेश्वर देव की 
शुभ आज्ञा है ।' वह तो निश्चित ही मोक्ष का उपकार है ॥१॥ 


झहिसा विवेक 


ज्ञान दर्शन चारित्र ने तप, 
यां च्यारां बिना कोई करे उपगार | 
तिण में धर्म नहीं जिन भाष्यो, 
बले जिन भआराज्ञा पिण नहीं छे लिगार । 
यो तो उपगार संसार तणों छे ॥२॥ 


संसार तणों उपगार करे छे, 
तिण रे निश्चई संसार बधतो जाणो । 
मोक्ष तणो उपगार करे छें, 
तिणरे निहचेई नेड़ी दीसे निरवाणो ॥३॥॥ 


कोइ दलद्री जीव ने धनवंत कर दे, 
नव जातिरो परिग्रहों देइ भरपूर | 
बले विविध प्रकारे साता उपजावे, 
उणरो जाबक दालिद्र करदे दूर॥४।॥ 


छ काय रा शस्त्र जीव अब्रती, 
त्यांरी साता पूछे नें साता उपजाबे । 
त्यांरी करें बियावच विविध प्रकारे, 
तिण ने तोर्थऋ्र देव तो नही सराब ॥५॥ 


गृहस्थरी साता पूछथां ने वियावच कींया, 
साधु तो तिण सू होय जावे अ्गाचारी | 
साता पूछचां ने वियावच कीयां में, 
जिन आज्ञा पिण नही छे लिगारो ॥६॥ 


साता पूछयां तो साधु ने पाप लागे छे, 
तो साता की वां में धर्म किहां थी होवे । 
पिण मूढ़ मिथ्याती विवेक रा विकल, 
ते श्री जिन आज्ञा साहमों न जोबे ॥9॥ 


झनुकम्पा चोपई २५१ 


ज्ञान, दर्शन, चारित्र व तप के बिना कोई भी उपकार करता है, उसमें 
निश्चित ही न तो धर्म है और न जिनेश्वर देव की आज्ञा ही ।' "यह उपकार संसार 
का है ॥२॥ 


सांसारिक उपकार करने वाले के निश्चित ही संसार-वबुद्धि होती है। जो मोक्ष 
का उपकार करने वाला है, उसके निश्चित ही मोक्ष निकट होता है ॥३॥। 


किसी दरिद्र व्यक्ति को सोना, चांदी आदि नव प्रकार का परिग्रह देकर उसकी 
दरिद्रता दूर कर दी और उसे विविध प्रकार से सुख दिया, यह सांसारिक उपकार 
है ॥४॥ 


अब्नती जीव षट्कायिक जीवों के शस्त्र होते हैं। उनका कुशल क्षेम पूछा जाता 
है। उनकी सेवा विविध प्रकार से की जाती है। उसका तीर्थकर देव तो अनुमोदन 
नहीं करते ॥५॥ 


गृहस्थ का कुशल-क्षेम पूछने में और उसकी सेवा करने मे साधु तो अ्रनाचा री 
हो जाते है । उनकी साता पूछने में और सेवा करने में जिनेश्वर देव की जरा भी 
आज्ञा नहीं होती ॥६॥। 


कुशल-क्षेम पूछने में साधु को यदि पाप लगता है ता उसका कुशल-क्षेम करने 
में धर्म कहाँ से होगा ? किन्तु मू्ते, मिथ्यादृष्टि और विवेक-अष्ट लोग जिनेश्वर 
देव की आ्राज्ञा की ओर नहीं देखते ॥७॥। 


अहिसा विवेक 


कोइ मरता जीव ने जीवां बचाव, 

भाड़ा-भपटा करे ओपध देई तास। 
बले अनेक उपाय करे नें तिणनें, 

मरतो राख्यो साजो कियो तमाम ॥5८॥ 


कोइ मरता जीव ने सूस करावे, 
च्यारू शरणा देई ने करावे संथारो। 
ज्ञान ध्यान माहे परिणाम चढ़ावे, 
न्यातीला स्‌ देवे मोह उतारो ॥६॥ 


श्रावक नों खाणो पीणो छ सव अत्रत मै, 

ते सेबे तो सावद्य जोग व्यापारो। 
वले नव ही जातरो परिप्रहो अग्रत मे 

तिणने सेवाड़े छे कोइ बारु बारो ॥१०॥॥ 
श्रावक नों खाणो पीणो छ सर्व अब्रत में 

तिणरो त्याग करावे चढ़ाव बेरागो। 
बले नव ही जात रो परियग्रहो अव्वत मे, 

ते छोड़े छोद्औाव त्यारे सिरभागों ॥११॥ 
कोई लाय सू बलतां नें काढ़ बचायो, 


बले कूबव पड़ता ने झाल बचायो। 
तलाब में ड्बतां ने बारे काढ़े, 


बले ऊंचाथी पड़ता ने काले लियो तायो ॥१२॥ 


जन्म-मरण री लाय थी बारे काढे, 

भव कूवा मांहि थी काढ़े बारे। 
नरकादिक नीच गति माहें पडतां ने राख, 

संसार समुद्र थी बारे काढ़ उधारे ॥१३॥ 


किण रे लाय लागी घर बल छे, 
तिण में नाना मोटा जीव बल लाय मांहि। 
कोइ लाय बुभाय त्यांनें बारे काढ़े, 
घणा रे साता कीधी लाय बुझाई ॥१४॥ 
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कोई किसी मरते जीव को मंत्र या औषधि के उपचार से या अन्य अनेक 
उपायों से बचाता है, स्वस्थ करता है तो वह सांसारिक उपकार ही कहा जाता 
है ।।८।। 


कोई मरते जीव को किसी प्रकार का त्याग कराते है श्रथवा चारों शरण 
दिलाकर आमरण अनशन करा देते है, पारिवारिक जनों से मोह उतारकर ज्ञान- 
ध्यान मे उसे अनु रक्त करते है। यह उपकार निश्चित ही मोक्ष का है ॥६॥ 


श्रावक का खाना-पीना सव अदव्बत में है। उसका यदि सेवन करते हैं तो बह 
सावद्य योग का व्यापार हे और नव हो प्रकार का परिग्रह अ्रन्नत मे है। उसका 
कोई बार-बार सेवन कराते है । यह उपकार निश्चित ही सांसारिक है ॥१०॥॥ 


श्रावक का खाना-पीना सब गव्रत में है। वेराग्य चढ़ाकर यदि कोई उसका 
त्याग दिला देता है और नौ ही प्रकार का परिप्रह जो प्द्बत में है उसको छोड़ता 
है या छड्वता है, वह भाग्यशाली है ॥॥११॥ 


कोई अग्नि में गिरते मनुष्य को बाहर काड़ लेता है, कोई कुएं में पड़ते हुए 
व्यक्ति को सभाल कर बचा लेता है, तालाब में ड्बने वाले व्यक्ति को बाहर निकाल 
लेता है और ऊपर से गिरने वाले व्यवितर को फालकर बचा लेता है; ये उपकार 
निश्चित ही सासारिक है ॥१२॥। 


जन्म-मरण की भ्रग्नि से और संसारकप से जो व्यक्ति को बाहर निकाल लेते 
हैं, नरक ग्रादि नीच यति में पडने से उसे बचा लेते हैं और संसार-समुद्र से उसका 
द्वार कर देते हैं। वे उपकार निश्चित ही मोक्ष के है ॥१३॥ 


किसी व्यक्ति के घर में आग लगी है, वह जल रहा है। छोटे-बड़े जीव जल 
रहे है। किसी ने अग्ति बुकाकर उन जीवों को बाहर निकाल लिया। बहुत सारे 
जीवों को सुखी कर दिया | यह उपकार सांसारिक है ॥१४॥ 


२५४ अहिंसा विवेक 


किणरे तृष्णा लाय लागी बट भितर, 

ज्ञानादिक गुण बल तिण मांय। 
उपदेश देइ तिणरी लाय बुभावे, 

रूम रूम साता दीधी वपराय ॥१५॥ 
कोई टाबर पाल ने मोटो करें छे, 

आछी झाछी वस्तु तिणनें खवाय। 
बले मोटे मंडाणे करी परणावे, 

घत-माल देव कमाय-कमाय ॥१६॥ 
कीइ बेटा ने रूड़ी रीत समझाये, 

घधन-माल सगलोई देवे छोड़ाय। 
काम भोग स्त्रियादिक खावो नें पोवो, 

भली भात स्‌ त्याग करावे ताय ॥१७॥ 


मात-पितारी सेवा करें दिन रात, 
बले मन मान्यां भोजन त्यांनें खवाव । 
बले कावड़ कांधे लिया फिरे त्यांरी, 
बले बहु टकांरों स्नान करावे ॥१८॥ 


कोई मात-पिता में रूड़ी रीते, 

भित भिन कर ने धर्म सुणावे। 
ज्ञान दर्शन चारित्र त्यानें पमाबे, 

काम भोग शब्दादिक सर्व छोड़ावे ॥१९॥ 


जिणरो खाणो पीणो गहणो श्रव्नत में, 

तिण ने मन मानें ज्यू खबावे पीवावे। 
बले मागे जिको तिण ने घन-धान श्रापे, 

विविध पण तिण नें साता उपजावे ॥२०॥ 
जिणरो खाणो पीणो गहणो भक्त में छे, 

तिणनें उपदेश देई नें परहो छोड़ावे । 
तिणरे ज्ञानादिक गुण घट में घाले, 

तिणरी तृपष्णा लाय ने परी मिटावे ॥२१॥ 
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किसी व्यक्ति के घट में तृष्णा की लाय लगी है और ज्ञान, दर्शन आदि गुण 
उसमें जल रहे हैं। उपदेश देकर उसके घट की अभ्रग्नि को किसी ने बुझा दिया। 
उसके रोम-रोम में सुख ला दिया | यह उपकार मोक्ष का है ॥१५॥ 


कोई व्यक्ति लड़के को पाल-पोषकर खिला-पिलाकर मोटा करता है भर 
बड़े आडम्बर से उसका विवाह करता है। कमा-कमाकर घन आदि देता है। यह 
सांसारिक उपकार है ॥१६॥। 


कोई व्यक्ति पुत्र को प्रतिबोध देकर धन-माल छुड़ा देता है । स्त्री, काम-भोग, 
खाने-पीने आदि का भली प्रकार से त्याग करा देता है। यह उपकार मोक्ष-सम्बन्धी 
है ॥॥१७॥ 


कोई दिन-रात माता-पिता की सेवा करता है और उन्हें मन-माने भोजन 
खिलाता है। कावड़ में बिठाकर कंधे पर लिये फिरता है और दोनों समय उन्हें 
स्नान कराता है। यह उपकार सांसारिक है ॥ १८॥। 


कोई व्यक्ति माता-पिता को भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार से धर्म सुनाता है। उन्हें 
ज्ञान, दर्शन, चारित्र का लाभ कराता है। काम-भोग भर शब्द, रूप, गन्ध, रस, 
स्पशे आदि विषयों को छड़ाता है। यह उपकार आध्यात्मिक है ॥१६॥ 


जिसका खाना-पीना, आभूषण श्रादि अन्त में है, उसे मन चाहे ढंग से कोई 
व्यक्ति खिलाता-पिलाता है और जसे वह चाहता है, उसे धन-धान्य देता है भर 
विविध प्रकार से साता उपजाता है। यह उपकार सांसारिक है ॥२०॥ 


कोई व्यक्ति जिसका खाना-पीना, आभूषण आरादि अब्त में है, उसे उपदेश 
देकर उनका भोगोपभोग छुड़ा देता है और उसके घट में ज्ञानादि गुण डाल देता 
है, उसकी तृष्णा अग्नि को मिटा देता है। यह उपकार आध्यात्मिक है ॥२१॥ 


अहिसा विवेक 


किणरा बाला काढ़े किणरा कीड़ा काढ़ें, 

बले लटां जूवादिक काढ़े छ ताहि। 
कानसिलाया बुगादिक  काढ़े, 

घ॒णी साता उपजावे शरीर रे मांहि ॥२२॥ 
किणर बाला कीड़ा ने लटां जुंवादिक, 

शरीर में उपना जोव अनेक। 
तिण ने बारे काढ़ण रा त्याग करावे, 

कहै शरीर बार काढ़णों नही एक ॥२३॥ 
गृहस्थ भूलो उज्जड़ वन में, 

अरटवी ने बले उजाड़ जावे। 
तिण नें मारग बताय न घरे पोंहचा व, 

बले थाको हुवे तो खाघे बेसावे ॥२४॥ 
संसार रूपणी अ्रटवी में भूला ने 

ज्ञानादिक शुद्ध मारग बतावे। 
सावद्य भार ने अलगो मेलाए, 

सुखे-सुखे शिवपुर में पोंहचावे ॥२५॥ 


नाग नागणी हुता बलता लकड़ा में, 

त्यांन पारसनाथजी काढ़चा कहै छ बार। 
अ्रग्नी में बलता ने राख्या जीवता, 

पाणी ने अग्न्यादिक रा जीवां ने मार ॥ २६॥ 


पारसनाथजी घर छोड़ काउसग्ग कीधो जब, 
कमठ उपसर्ग कर वर्षायो पाणी। 
जब पद्मावती हेझ कियो सिघासण, 
घरणेंद्र छ्॒व कियो सिर ग्राणी ॥२७॥ 


नाग नागणी ने नवकार सुणाए, 
च्यांख सरणा ने सूस दराया जाणी। 
ते शुभ परिणामा सूं मरने हुवा, 


घरणेंद्र नें पद्मावती राणी॥२८॥ 
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कोई व्यक्ति किसी व्यक्ति के शरीर से नहरुआ, कीड़ा, लट, जू, कनखजूरा, 
बग आदि काढ़ देता है। और भी बहुत प्रकार की साता कर देता है। यह उपकार 
सासारिक है ॥२२।॥। 


किसी व्यक्ति के शरीर मे लट, जू आदि अनेक जीव उत्पन्न हो गये । किसी 
व्यवित ने एक भी जीव को शरीर से बाहर निकाल देने का उसे त्याग कराया। 
यह उपकार आध्यात्मिक है ॥२३॥। 


कोई गृहस्थ भूलकर वन में उज़ाड़ पड़ गया और उजाड ही चला जा रहा 
है। कोई दूसरा व्यक्ति उसे मार्ग बताकर, थका हो तो कंधे पर बिठाकर उसके 
घर पर पहचा देता है। यह उपकार सासारिक है ॥२४।॥ 


संसार रूप अटबी में भूले हुए किसी व्यक्ति को कोई दूसरा व्यक्ति ज्ञान, 
दर्णन आदि का शुद्ध मार्ग बतला देता है, उसके पाप रूप भार को झलग रखवा कर 
उसे सुख-शान्तिपूर्वेक मोक्ष मे पहुचा देता है। यह उपकार ग्राध्यात्मिक है ।।२५॥। 


जलते हुए लक्कड़ मे जो नाग-नामिनी थे, उन दोनों को पाइवंकुमार ने बाहर 
निकाला । अग्नि में जलते हुओं को पानी और अग्नि के जीवों की हिंसा करके भी 
जीवित रखा। यह उपकार सासारिक है ॥॥२६)। 


पाव्वकुमार ने संयम लेकर जब ध्यान किया, तब कमठ देव ने उन पर पानी 
बरसा कर उपसर्ग किया। उस समय पद्मावती ने भगवान्‌ पाइश्वेनाथ के नोचे 
सिहासन बनाया और धरणेन्द्र ने उनके सिर पर छत्र किया। यह उपकार सासा- 
रिक है ॥२७॥॥ 


नाग-नागिनी को नमस्कार-मत्र सुनाकर चारों शरण दिलाते हुए जो त्याग- 
प्रत्याव्यान कराये, उन शुभ परिणामों से मरकर वे नाग-नागिनी धरणेन्द्र और 
पद्मावती हुए । यह उपकार आध्यात्तिक है ॥२८।॥ 


२५५ अहिंसा विवेक 


सुग्रीव सूं उपगार कियो राम ने लिछमण, 
जब सुग्रीवः हुवो त्यांरो सखाई। 
सीतारी खबर आण रावण नें मरायो, 
तिण पाछो उपगार कियो भीड़ आई ॥२६॥। 


कोइ दुष्टी जीव जू ने मारतों थो, 
तिण नें वरज नें जू ने वचाई। 
ते जूं रो जीव मनुष्य हुवो जब, 
इणरों कजियो इण पिण दियो मिटाई ॥३०॥ 


घणीरा मूहढ़ा आगे सेवग मरने, 
धणी नें कुशले खेमे जीवतो काढ़। 
जब धणी तूठो थको रिजक रोटी दे, 
इणरों इहलोक रो काम सिराडे चाढ़े ॥३१॥ 


दोय इंद्र आया कोणक री भीड़ी, 
कोणक रे साता कर दीघी ताम। 
एक कोड़ असी लाख मनुष्यां ने मारे, 
कोणक रो सुधारधो. काम ॥३२॥ 


एकीका जीव ने अनंती बार बचाया, 
त्यां पिण इणनें अनंती बार बचायो। 
आामां साहमां उपगार ससार ना, 
कीधा त्यां सू जीवरी गरज सरी नहीं कायो ॥॥३३॥ 


हांती नेंहतादिक दे आमां साहमां, 
लाडू खोपरादिक दे आमां साहमां। 
अथवा कोइ क आधा पिण देव, 
इत्यादिक अनेक संसार नां कामां ॥३४॥ 
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सुग्रीव पर राम और लक्ष्मण ने उपकार किया और सुग्रीव उनका सहयोगी 
बना। उसने सीता की खबर मंग्राकर रावण को मरवाया। इस प्रकार राम भौर 
लक्ष्मण की दुविधा में काम झाकर उसने प्रत्युपकार किया । यह उपकार सांसारिक 
है ॥२६॥ 


कोई दुष्ट जीव जू को मार रहा था। उसे समभा कर जूं को किसी व्यक्ति ने 
बचाया । उस जूं का जीव जब मनुष्य हुआ तो उस उपकार करने वाले व्यक्ति का 
कोई भंगड़ा उसने मिटा दिया | यह उपकार सांसारिक है ॥|३०॥ 


सेवक स्वामी के सामने मर जाते हैं और अपने स्वामी को सकुशल बचा लेते , 
हैं । तब स्वामी तुष्ट होकर उसे पट्टा-परगना देता है और उसका लौकिक कार्य 
सिद्ध कर देता है। यह उपकार सांसारिक है ॥। ३ १॥ 


दो इन्द्र कोणिक के सहयोग में ग्राए और उसे सुखी कर दिया | एक करोड़ 
अस्सी लाख मनुष्यों को मार कर कोणिक का काम सुधार दिया। यह उपकार 
सांसारिक है ॥३२॥ 


किसी एक जीव ने दूसरे एक जीव को अनन्त बार बचाया है और उस जीव 
ने भी उसे अनन्त बार बचाया है। ये सांसारिक उपकार परस्पर किये, पर इनसे 
जीव का कायें सिद्ध नहीं हुआ ॥ ३ ३॥। 


हांती [परोसा |, न्योते परस्पर दिये जाते है। लड्डू, खोपरे परस्पर दिये 
जाते हैं। अथवा कोई अपनी ओर से ही देते हैं । इस प्रकार संसार के अनेक काम 
हैं, पर ये सब सांसारिक उपकार हैं ॥३४।॥ 


अहिसा विवेक 


संसार नो उपगार करे जिण सेती, 
कदा ते पिण पाछो करें उपगार। 
एतो उपग्रार एकीका जीवां स॒, 
कीधा छे अनंत अनंती बार। 
या श्रद्धा श्री जिनवर भाषी ॥३५॥ 


संसार नां उपगार सबही फीका, 
ते तो थोड़ा माहे बिल होय जावे। 
संसार ना उपगार फीका छे त्या सू, 
मुगति तणा सुख कोय न पाव ॥३६॥ 


संरार तणा उपगार किया मे, 
केइ मढ़ मिथ्याती धर्म बतावे। 
ते श्रीजिन मारग ओलखिया विन, 
मन मारे ज्यू गाला रागोला चलावे ॥३७॥ 


जितरा उपगार संसार तणा छें, 
जे जे करें ते मोह बस जाणों। 
साथु तो त्याने कदे न सराव, 
संसारी जीव तिणरा करसी बखाणों॥३८॥ 


ससार तणा उपगार कियां मे, 
जिन धर्म रो अश्ञ नही छ लिगार। 
संसार तणा उपगार किया में, 
धर्म कहै ते तो मृढ़ गिवार ॥३६॥ 


किण ही जीव नें खप करने बचायो, 
किण ही जीव उपजाय ने कीघो मोटो। 
जो धर्म होसी तो दोयां ने धर्म होसी, 
तोटो होसी तो दोयां ने तोटो ॥४०॥ 
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सासारिक उपकार जिस जीव के प्रति किया जाता है, कदाचित्‌ वह भी 
प्रत्युपकार करता है। ये पारस्परिक उपकार तो एक्नगरक जीव से अनन्त बार 
किये जा चुके है | यह श्रद्धा श्री जिनेच्बर देव ने कही है ॥॥३५॥ 


ससार के उपकार सभी फीके होते है। ये तो थोड़े में ही चष्ट हो जाते हैं। 
उन नितान्त फीके उपकारों से कोई मुक्ति को नहीं पा सकता ॥३६॥ 


सांसारिक उपकार करते में कोई मूर्ख मिथ्यादुप्टि धर्म बतलाते हैं। वे 
जिनेश्वर देव के धर्म को सम बिना मनचाही गण्सें हांकते है ॥३७॥ 


जितने भी सासारिक उपकार है, वे सब मोहवश किए जाते हैं। साधु तो 
उनकी कभी सराहना नहीं करते । सांसारिक जीव ही उनके बखान करते 
हैं ॥३८॥ 


सासारिक उपकार करने में जेन धर्म का अ्रञ् भी नहीं है । सासारिक उपकार 
करने में जो धर्म कहते हैं, वे मूृढ़ और गंवार है ॥३६॥ 


किसी ने किसी जीव को प्रयत्न करके बचाया और किसी जीव ने किसी जीव 
को पंदा करके मोटा किया । यदि धर्म है तो दोनों में है और यदि नुकसान है तो 
दोनों ही के है ॥४०॥ 


२६२ अहिसा विवेक 


बचावण वाला बिचे तो उपजावण वालो, 
साप्रत दीस उपगारी मोटो। 
यां रो निरणो कियां बिनधर्म कहै छें, 
त्यारों तो मत निकेवल खोदों ॥४१॥ 


बचावण वालो नें उपजावण वालो, 
ए तो दोनूं संसार तणाउपगारी। 
एहवा उपगार करें आहमा साहर्मा, 
तिण में केवली रो धर्म नही छे लिगारी ॥४२!। 
जीव ने जीवां बचाव तिण सं, 
बंध जावे तिणरे राग-सनेह। 
जो परभव में ऊआय मिले तो, 
देखत पाण जागे तिण सू नेह॥४३॥ 


जीव नें जीवा मारे छे तिण सू, 
बंध जाय तिण सू्‌ द्वेष विशेष। 
जो परभव में ऊ आय मिले तो, 
देखत पाण जागे तिण सूं द्वेष ॥४४॥ 


मित्री सूं मित्री पणो चलियो जावे, 
तेरी सू बरी पणो चलियो जावे। 
ए तो राग द्वेष कर्मा रा चाला छे, 
श्री जिन धर्म माहे नहीं आवे॥४५॥ 


कोई अनुकम्पा आणी घर मंडाव, 
कोइ मंडता घर ने देव भंगाय। 
यो प्रत्यक्ष राग ने द्वेंष उघाडो, 
ते झाग लगा दोनू चलिया जाय ॥४६॥ 


कोई तो पेलारा काम ने भोग बधारे, 
कोइ काम भोगनीं देवे अंतराय। 
यो पिण राग ने द्वेष उपचाड़ो, 
ते आगे लगा दोनूं चलिया जाय ॥४७॥ 
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बचाने वाले की अपेक्षा तो पैदा करने वाला प्रत्यक्ष ही बड़ा उपकारी लगता 
है । इन बातों का निर्णय किये बिना ही धर्म कहा जाता है, उनका अभिमत तो , 
निकेवल बुरा है।।४१॥ 


बचाने वाला और पैदा करने वाला; ये दोनों तो संसार के उपकारो हैं। ऐसे 
जो उपकार-प्रत्युपकार होते है, उनमें जरा भी केवली-प्ररूपित धर्म नहीं है।।४२॥। 


जीव को जीव बचाता है तो उससे उसका राग-बन्धन हो जाता है । वह जीव 
यदि प्रलोक में कहीं मिल जाता है तो उसे देखते ही स्नेह जागृत होता है ॥४३॥ 


जीव को जीव मारता है, उससे उसके प्रति द्वेष का बन्धन हो जाता है। पर- 
लोक में यदि वह भ्रा मिलता है तो देखते ही उसके प्रति द्वेष जागृत हो जाता 
है ॥॥ ८४४८॥। 


मिन्र से मित्रता और शत्रु से शत्रुता भवान्तरों में भी चलती जाती है । यह 
राम-ह्प रूप कर्म प्रपञ्च जिनेश्वर देव के धर्म में नहीं श्रात्ा ॥४५॥ 


कोइ व्यवित ग्रनुकम्पा करके किसी का घर मंडाता है अर्थात्‌ विवाह करा 
देता है और कोई किसी के बनते घर को बिखेर देता है। यह तो प्रत्यक्ष ही राग 
और हष है, जो आगे तक चलते जाते हैं ।४६।। 


कोई किसी के काम-भोग की वृद्धि करता है और कोई किसी के काम-भोग 
में अन्तराय दे देता है। यह भी स्पष्ट राग और द्वेष है जो आगे तक चलते जाते 
है ॥४७।॥। 


अहिंसा विवेक 


कोइ पेला रो धन गमियो बतावे, 
बले स्त्रियादिक पिण गमिया बतावे। 
कोइ लाभ नें तोटो लोका ने बतावे, 
तिण सू आगे लगो राग चलियो जावे ॥«८॥ 


कोइ वेदगरो कर कर नें लोका रो, 
रोग गमाय नें जीवां बचावे। 
यो उपगार लोकां सू कीधा, 
गथ्रागे लगो राग चलियो जावे ।।४६॥ 


कहि कहि ने कितरों एक कहें, 
संसार तणा उपगार अनेक । 
ज्ञान दर्शन चारित्र नें तप बिना, 
मोक्ष तणो उपगार नहीं छे एक ॥५०॥ 


संवर ना भेद बीस कह्मया जिन, 
निजरा तणा भेद कह्मा छे बार। 
ए बतीसुई बोल उपगार मुगतिरा, 
और मोक्ष रो उपगार नहीं छे लिगार ॥५१॥ 


संसार नें मोक्ष तणा उपगार, 
समदिष्टी हुवे ते न्‍्यारा न्‍्यारा जाणे। 

पिण मिथ्याती नें खबर पड़े नहीं सूधी, 

तिण सूं मोह कर्म बस ऊधी ताणे॥५२।॥ 

संसार ने मोक्ष रो मारग ओलखावण, 

जोड़ कीधीो खेरवा शहर मममार। 
संवत अठारे नें वर्ष चोपने, 
गञसोज सुद बीज ने शुक्रवार ॥५३॥ 


दुहा 


चोबीसमां जिनवर हुवा, महावीर विख्यात । 
त्यांरी पहली वाणी निर्फल गई,ते हुवो अछेरो आदचर्य बात ॥ १॥॥ 
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कोई किसी का खोया हुश्ना धन और स्त्री बत। देते है। कोई लोगों को लाभ 
व नुकसान को बात बता देता है। यह राग भाव भी आगे तक चलता जाता 
है ॥४८॥॥ 


कोई व्यक्ति वैद्यवृत्ति कर रोग गमाता है और उन्हे मरने से बचाता है। यह 
उपकार भी लोगों के साथ करने से तत्सम्बन्धी राग-भाव आगे तक चलता जाता 
हैं ॥४६॥ 


संसार के अनेकों उपकार है । कितनों का वखान कर सकता हूं । ज्ञान, दर्शन, 
न्ञारित्र व तप के बिना मोक्ष का उपकार एक भी नही है ॥५०॥ 


जिनेव्वर देव ने संवर के वीस भेद कहे हैं और निज्जंरा के बारह भेद । ये 
बत्तीस भेद मोक्ष-सम्बन्धी उपकार के है और कोई भी मोक्ष का उपकार नहीं 
है ॥५१॥ 


जो सम्यकदृष्टि होते है, वे संसार और मोक्ष के उपकार को प्रथक्‌-पृथक््‌ 
समभ लेते है। परन्तु मिथ्यादृष्टि को उसका सम्यक्‌ ज्ञान नही होता। इसलिए 
मोहकर्मवश वह उल्टी खीचातान करता है ॥॥५२॥ 


सवत्‌ अठारहसौचोवन, भ्राश्वनि शुवल द्वितीया, शुक्रवार के दिन संसार और 
मोक्ष का मार्ग बतलाने के लिए खेरवा शहर में यह रचना की है।॥।५३)।॥। 


दोहा 
चौदीसवे तीर्थकर विश्वविख्यात भगवान्‌ महाबीर थे। उनकी पहली देशना 
निष्फल गई | यह एक अछेरा (आइचय ) हुआ ॥ १॥ 


अहिसा विवेक 


जंभीक ग्राम नें बाहिरे, स्थाम नाम कर्षणी रे खेत । 
तिहां साल नामा वृक्ष थो, गहर गंभीर पान समेत ॥२॥। 


तिण साल वृक्ष हेठे आविया, भगवंत श्री वद्धंमान। 
बेसाख सुदि दशमी दिने, उपनो केवल ज्ञान ॥३॥ 


केवल महोछव करवा भणी, तिहां देवता आया अनेक। 
पिण मनुष्यां नें ठीक पड़ी नहीं, तिणसू मनुष्य न आयो एक ॥।४॥। 


देवतां ने वाणी वागरी, थित साचववा काम। 
कोई साधु श्रावक हुवो नहीं, तिण सू वाणी निर्फल गई ताम ॥५॥ 


जो धन थकी धर्म नीपज, तो देवता पिण धर्म करंत। 
वीर वाणी सफली करे, मन मांहे पिण हर्ष घरंत ॥६॥ 


ब्रत पचखाण न हुवे देवता थकी, धन सू पिण धर्म न थाय । 
तिणसू बीर वाणी नि्फेल गई,तिण रो न्याय सुणो चितल्याय ॥७॥॥ 


ढाल : १२ 
[राग--जीव सोह अ्रनुकम्पा न श्राणिये ] 


जिनधर्म हुवे सोनईया दियां, 
तो देवता देता हाथों हाथ जी। 
पूरति मनोरथ मन तणा, 
वीर वाणी निर्फल न गमात जी । 
भवि करज्यो परख जिनधर्म री॥१॥ 


रत्त हीरा ने माणक पना, 
मन माने ज्यू देवता देत जी। 
वीर वाणी सफली करे, 
देवता पिण लाहो लेत जी॥शा। 


घन दियां हुव॑ धर्म जिन भाषियो, 
देवता दान दे दग चाल जी। 
यूं कियां वीर वाणी सफल हुवे, 
तो झछरो नहीं हुव॑ तिण कालजी ॥३॥ 


अनुकम्पा चौपई २६७ 


जंभिक ग्राम के बाहर साम नामक किसान के खेत में एक फल-पत्रों-सहित 
सघन दाल वृक्ष था ॥२।। 


उस शाल वृक्ष के नीचे भगवान्‌ महावीर आये। वहां वैशाख झुक्ला दसमी के 
दिन उन्हें केवलज्ञान प्राप्त हुआ ॥॥३॥। 

केवल महोत्सव करने के लिए वहा ग्नेकों देव श्राये, परन्तु मनुष्यों को पता 
नहीं चला, इसलिए एक भी मनुष्य वहां नहीं पहुंचा ॥॥४॥॥ 


केवल रीति निभाने के लिए देवों के सम्मुख भगवान्‌ ने देशना दी । कोई भी 
व्यक्षित साधु या श्रावक नही बना, इसलिए उनकी वाणी निष्फल गई ॥५॥ 


यदि घन से धर्म होता तो देवता भी कर लेते। भगवान्‌ की वाणी को ही 
सफल कर देते और अपने मन में भी हर्षान्वित होते ।॥६॥। 


देवता से ब्रत या प्रत्याख्यान नहीं होता । इसी प्रकार धन से भी धर्म नहीं 
होता । इससे उनकी वाणी निष्फल गईं। इसका न्याय मन लगाकर सुने ॥७॥ 


गीति : श्र 


स्वर्ण मुद्राएं देते से यदि धर्म होता तो देवता उसी समय करते । अपने मन 
के मनोरथ भी पूरते और वाणी को भी तिप्फल नही गमाते । “भव्य लोगों ! जैन 
घर की परीक्षा करो ॥१॥ 


हीरा, माणिक, पन्‍ना आदि रत्न देवता मन चाहेरूप से देते और भगवान्‌ 
को वाणी को सफल कर अपने-आपको धन्य सानते ॥॥२॥ 


घन देने से यदि धर्म होता तो देवता खुले हाथों घन देते। ऐसा करने से 
बाणी सफल होती तो उस समय भगवान्‌ की वाणी के असफल होने का अछेरा 
(श्राइचय ) नही होता ॥३॥! 


हध्ज 
जी 


अहिंसा विवेक 


धन धानादिक लोका ने दिया, 
ए तो निश्चेई सावद्य दान जी। 
तिण में धर्म नहीं जिनराज रो, 


| 


ते भाष्यो छे श्री भगवान जी॥४॥॥ 


जो जीव बचाया जिन धर्म हुवे 
यो तो देवता र॑ आसान जी। 
अनंता जीवा ने बचाय नें, 
वाणी सफल करता देव आण जी ॥५॥ 


असंख्याता समदिष्टी देवता, 
एकीकी बचावत झनंत जी। 
जो धर्म हुवे तो आघो न काढता, 
वीर री वाणी सफल करत जी ॥६॥ 
साधु थावक रो थर्म छे बरत मे, 
जीव हणवा रा करने पचखाण जी। 
ए धर्म देवता थी हुवे वहीं, 
तिण स्‌ निर्फेल गई बीर-बाण जी ॥॥७॥ 
जीवा ने जीवा वचाविया हुवे, 
संसार तणो उपगार जी। 
यू तो सफल न हुवे वाणी वीरनी, 
धर्म रो नहीं अश लिगार जी ॥८॥ 


असंजती ने जीवा बचाविया, 
बले असंजती ने दिया दान जी। 
इम किया वीर वाणी सफल हुवे, 
ग्रोतो देवता * पिण आसान जी ॥६॥ 


कुपात्र जीवा ने बचाविया, 
कुपात्र ने दीधा दान जी। 
यो सावधद्य किरतब संसार नो, 
भाख्यो श्री भगवान जी॥१०॥ 


झनुकम्पा चौपई २६६ 


घन-धान्य ग्रादि लोगों को जो दिया जाता है, वह तो निश्चित ही सावच्च 
दान है। इसमे जिनेदवर देव का धर्म नहीं है। यह भगवान्‌ ने स्वयं कहा है ॥॥४॥। 


यदि जीव बचाने मे भी धर्म होता तो बह देवताझ्रों के लिए श्रासान बात 
थो । अनन्त जीवों को वचाकर भगवान्‌ की वाणी सफल करते ॥५॥॥ 


ग्रसख्य समदृष्टि देव है । एक-एक अनन्त जीवों को बचा देता। यदि उसमें 
धर्म होता तो भगवान्‌ की वाणी सफल करने में जरा भी देर नही करते ॥६॥ 


साथु और श्रावक का धर्म ब्रत में है। वे जीव-हिसा करने का त्याग करते 
हैं। यह शर्म देवता से नही होता, दसलिए भगवान की वाणी निष्फल गई ॥॥७॥ 


जीवो को जीवित रखन मे सांसारिक उपकार होता है, इससे भगवान की 
वाणी सफल नहीं होती । इसमे धर्म का जरा भी अश नही ॥८॥ 


श्रसयति को जीवित रखने मे और असयति को दान देने में यदि भगवान्‌ की 
वाणी सफल होती तो देवो के लिए यह बहत ही आसान काम था ॥९॥ 


कुपात जीवों को बचाना और कुपान्न को दान देना, यह संसार का सावद्य 
कर्तव्य है, ऐसा भगवान्‌ ने कहा है।॥१०॥ 


२७० अहिंसा विवेक 


उत्तराष्येन. अठावीस में कछ्यो, 
मोक्ष नां मारग भाध्या च्यारजी। 
बाकी सर्वे काम संसार ना, 
सावद्य जोग व्यापार जी॥११॥ 


जो धर्म हुवे सावद्य दान में, 
ग्रसंजती नें बचायां हुवे धर्म जी। 
तो निरचई समदिपष्टी देवता, 
यो धर्म करे काट कर्म जी॥१२॥ 
कर्म कटे इण सावद्य धर्म सं, 
एहवा सावद्य काम अनेक जी। 
ते तो थोड़ा सा परगट करूं, 
ते सुणज्यों श्राणः विवेक जी ॥१३॥ 


मच्छगलागल लग रही, 
सारा द्वीप समुद्रा मांयजी। 
मोटो मच्छ छोटा ने भखे, 
उणस्‌ मोटो उणने ई खाय जी ॥१४॥। 
जो उद्यम करे एक देवता, 
ता एक दिन में बचाव अनेक जी। 
धर्म हुवेतोी आाघो काढ़े नहीं, 
यो तो छे देवता में विवेक जी।॥१५॥ 


जीव बचायां अभय दान हुवे, 
तो अभय दान घणा ने देत जी। 
धर्म जाण जीव बचावियां, 
देव भव में पिणलाहों लेत जी॥१६॥ 


मछला बचाव एक दिन मे, 
लाखां कोड़ाई गिणिया न जाय जी। 
इण में धर्म हुवे जिन भाषियो, 
तो देवता देवे मछला छुड़ाय जी ॥१७॥ 


अनुकम्पा चौपई २७१ 


उत्तराष्ययन के अ्रट्ठा।ईसवें अध्ययन में मोक्ष के चार मार्ग कहे हैं। बाकी सब 
काम संसार के हैं और उनमें सावद्य योग का व्यापार है ॥११॥ 


यदि सावद्य दान में और झसंयति को बचाने में घर्म होता तो निश्चित ही 
समदृष्टि देवता उस धर्म का अनुष्ठान कर अपने कर्म नष्ट करते ॥१२॥ 


इस प्रकार के सावद्य कार्य से यदि कर्म कटते हैं तो ऐसे श्रनेकों कार्य हैं। 
उनमे से थोड़े से कार्यों को मैं प्रकट करता हूं । मन में विवेक जगाकर सुनो ॥१३॥ 


समस्त द्वीप समुद्रों में मच्छेषलागल लग रहो है। बड़ा मच्छ छोटे मच्छ को 
खा रहा है और उससे बड़ा उसे खा रहा है ॥१४॥ 


यदि एक देवता भी परिश्रम करे तो एक दिन में अनेक जीवों को बचा देता 
है। धर्म हो तो वह ऐसे कार्य में विलम्ब नहीं करेगा; क्योंकि इतना विवेक तो 
उसमें है ही ॥१५॥ 


जीव बचाने में यदि अभयदान होता है तो वह बहुतों को भ्रभयदान दे देता । 
जीवों को बचाने में यदि धर्म मानता तो देव-योनि मे भी यह कार्य खूब 
करता ॥१६॥ 


एक दिन में लाखों-करोड़ों और झ्रगणित मच्छों को बचाया जा सकता है। 
यदि इसमें घर्म होता तो देवता मच्छों को अवश्य बचाते ॥१७॥। 


अहिसा विवेक 


मच्छ आगा स्‌ू मच्छ छोड़ाविया, 
उणरे पड़ी जाणे अंतराय जी। 
तो अचित मच्छ उपजाय नें, 
उणनें पिण देवे खवाय जी॥१८॥ 
जो धर्म हुवे मछला ने बं॑चावियां, 
मछला ने पोख्यां हुवे धर्म जी। 
एहवो धर्म तो हुवे देवता थकी, 
यूं कर कर काटे कर्म जी॥१९॥, 
जो धर्म हुबई॑ तो देवता, 
असंख्याता मछला ने बचाय जी। 
असख्याता पोपे माछला, 
आलस पिण न करे ताय जी॥२०॥। 
पृथवी पागी तेउड वाउ मे, 
जीव कह्यमा असंख्यात जी। 
वनसपती मे अनत छे 
या ने पिण देव बचात जी॥२१॥ 
तीन विकलेद्री मनुष्य तिय्यचनें, 
वचाया धर्म जाणं जो देव जी। 
ता त्यानई बचावण री खप करें, 
समदिष्टी देवता स्वयमेव जी ॥२२॥ 
नाहर चित्तादिक दुष्ट जीव छें, 
करे गायांदिकरी घात जी। 
गायादिक ने तो खावा दे नही, 
त्याने पिण देव अचित्त खबात जी ॥२३॥ 


जीव जीव तणो भक्षण करे, 
त्याने बचाव अचित्त खबाय जी। 
जो यू किया म॑ धर्म नीपजे, 
तो देवता करें श्रोहिज उपाय जी ॥र४८।॥। 


अनुकम्पा चौपई , र्‌७रे 


यदि मत्स्य के मुह से मत्स्य को छुडाने में उसके अन्तराय होती लगे तो ग्रचित्त 
मत्स्य को पैदा करके उसे बह खिला देता ॥ १८॥ 


यदि मत्स्यों को बचाने मे और पोष देने में धर्म होता तो यह धर्मं देवता से भी 
सम्भव था और उसे करके वह अ्रवव्य कर्म काटता ॥१६॥ 


यदि धर्म हो तो देवता असख्य मत्स्यों को बचा देता और बिना किसी आालस्य 
के अ्सख्य मत्स्पों का पोषण करता ॥२०॥ 


पृथ्वी, पानी, अग्नि और वायु इनमें असख्य जीव माने जाते है। वनस्पति में 
अनन्त जीव होते है । उनको भी देवता बचा देता ॥॥२१॥। 


द्रीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, मनुष्य और अन्य तियंज्चों को बचाने में 
यदि देवता धर्म जानता तो सम्यक्दुष्टि देवता स्वयं उनको बचाने के लिए प्रयत्न 
करता ॥२२॥। 


बाघ, चीते श्रादि दुष्ट जीव गाय आदि पशुओं की घात करते है, उनको भी 
अचित द्रव्य खिला कर गाय आदि वह बचा लेता ॥२३॥ 


जीव जीव का भक्षण करता है। उसे भ्रचित्त खिला कर बचाया जा सकता 
है । यदि ऐसा करने में घर्म होता हो तो देवता यही उपाय काम में लेता ॥ २४॥ 


अहिसा विवेक 


ग्रढाइ द्वीप में मनष्या तणे, 

घर-घर आरम्भ करे जाणजी। 
ते तो कतल करे जीवां तणी, 

छ ही काय. तणों घमसाण जी ॥२५॥ 
नित्य एकीका घर में जुबो जुबो, 

आरम्भ हुवे. दिन रातजी। 
छेदन-भेदन॒ करे निलोतरी, 

करे अ्रनंत जीवा री घात जी ॥२६॥। 
दलणो पीसणो ने पोवणो, 

घर-घर चूलों धुकाव तास जी। 
आवट कूटो करें छ कायरो, 

करे अनंत जीवां रो विणास जी ॥२७॥ 
एकीको समदिष्टी देवता, 

त्यारी शक्ति घणी छे अतंत जी । 
अरढी द्वीप रो आरंभ मेटन, 

बचावे जीव ग्रनन्त जी ।॥२८॥। 
अढी होप तणा मनुष्यां भणी, 

भूखा त्रपा न राखे कोय जी। 
अ्वित्त भ्रन्न पाणी निपजाय ने, 

सगला ने करे तृप्ती सोय जी ॥२६९॥ 


विविध प्रकार ना भोजन करे, 

विविध प्रकार ना पकवान जी। 
खादिम स्वादिम विविध प्रकार ना, 

विविध प्रकारें शीतल पान जी ॥३०॥ 


सागर व्यजन विविध प्रकार नां, 

फल निलोती विविध प्रकार जी। 
मनसा भोजन सगला मनुष्या भणी, 

करावे देवता बार-बार जी ॥३१॥ 


अनुकम्पा चौपई २७५ 


अ्रढ्वाई द्वीप में मनुष्यों के घर-घर में श्रारम्भ होता है । वे छः हो प्रकार के जीवों 
का संहार करते है ॥२५॥ 


एक-एक घर में प्रतिदिन पृथक्‌-प्रथक्‌ हिंसा युक्त प्रवृत्तियां होती हैं। वनस्पति 
का छेदन-भेदन होता है। अनन्त जीवों की घात होती है ॥२६॥। 


दलना, पीसना, पोना, चुल्हा जलाना ब्रादि रूपों में छः काय का आरम्भ- 
समारम्भ होता है । अनन्त जीवों का नाश किया जाता है ॥२७॥। 


एक-एक समदृष्टि देव अत्यन्त शक्तिशाली होते है। वे अढाई द्वीप का आरम्भ 
मिटा कर ग्रनन्त जीवों को बचा सकते है ॥२८॥ 


अढ्ाई द्वीप के मनुप्यों की भूख और प्यास अचित्त अन्न, जल आदि देकर 
मिटा सकते हैं । सबको तृप्त कर सकते हैं।।२९॥ 


देवता विविध प्रकार के भोजन और विविध प्रकार के पक्वान्न बना सकते हैं । 
विविध प्रकार के मेवे और लवंग ग्ादि द्रव्य तथा शीतल पानी, विविध प्रकार के 
शाक और विविध प्रकार के फल आदि से मनुष्यों को पुन:-पुनः मनोवांछित भोजन 
करा सकते हैं ॥३०-३१॥ 


२७६ अहिसा विवेक 


ठाम-ठाम अचित्त पाणी तणा, 

कद भर-भर राखे तामजी। 
बल भोजन विविध प्रकार ना, 

त्यारा ढिगला करे ठाम-ठाम जी ॥३२॥ 
च्यारूं आहार अचित्त निपायने, 

दीधा हुवे धर्म ने पुन्य ताम जी। 
बले धर्म हुव जीव बचाविया, 

तो देवता करे ओहिज काम जी ॥३३॥। 
देवता खाणो देंबे मिनखा भणी, 

तो खेती रो आरम्भ टल जाय जो । 
बले गहणा कापडा देव देवता, 

तो घणा जीव मन नहीं ताय जी ॥३४॥ 
घर हाट हवेली महलायता, 

इत्यादिक कमठाणशा ताय जी । 
ए पिण निपजात्र देव देवता 

तोअनन्ता जीव मरता रहि जाय जी ॥३५॥ 
ते छावणा लीपणा नहीं 

ते तो सुन्दर न सोभाय मानजी। 
ते पिण दीसे घणा रनलियामगा, 

देववा ने करता आसान जी ॥३६॥। 
एहवी करणी किया धर्म नीपजे 

तो देवता झाघों नहीं काढंत जी । 
या करणी कर कम काटने , 

काम सिराइ देता चाढ़त जी ॥३७॥ 


दान दिया न जीव बचाविया, 
जो कर्म तणों हुवे सोख जी। 
तो दान दे जीव बचायनै, 
देवता पिष जावे मोख जी ॥३८॥ 


' अनुकम्पा चौपई २७७ 


स्थान-स्थान पर अचित्त पानी के कूड भर कर रख सकते है और स्थान-स्थान 
पर विविध प्रकार के भोजनों के ढेर लगा सकते हैं। चारों प्रकार के आहार 
अचित्त पैदा कर देने से यदि धर्म-पुण्य होता हो और जीवों को बचाने में कर्म 
होता हो तो वे समदृष्टि देवता यही काम करते ॥३२-३ ३॥ 


देवता यदि मनुष्यों को खाना देने लगे तो खेती करने का आरम्भ टल जाता 
है और देवता गहने, कपड़े आदि देने लग जाएं तो बहुत सारे जीव मरने से वच 
सकते हैं ॥३४।। 


बना 


घर, हाट, हवेली, महन आदि भी यदि देवता पंदा कर दे तो अनन्त जीव 
मरने से बच जाते है ॥३५॥ 


उन देव-निमित मकानों को छाना या नीपना भी न पड़े । वे तो सुन्दर होते 
ही हैं भर देवताओं के लिए उनको बनाना भी बहुत सरल है ॥३६॥। 


ऐसा कार्य करने में यदि धर्म होता तो देवता देरी नही करते । इस क्रिया से 
कर काट कर अपना काम सिद्ध करते ॥३७॥। 


दान देने में और जीव बचाने में यदि कर्मो का क्षय होता हो तो दान देकर या 
जीव बचा कर देवता भी मोक्ष में चले जाते ३८॥ 


अहिसा विवेक 


रछ८ 


अनेरा नों दियां पुत्य नीपजें, 

देवता रे हुवे पुन्य रा थाट जी। 
बले धर्म हुवँ जीव बचाविया, 

तो देव मोक्ष जावे कर्म काट जी ॥३६॥। 
असजती जीवा रो जीवणों, 

ते सावय जीतव साख्यात जी । 
तण वें देवे ते सावद्य दान छे, 

तिण में धर्म नहीं असमात जी ॥४०॥ 
धर हुवे तो सगला मिनखा तणे, 

रत्ना जड़चा करे महल जी। 
ते पिण थोड़ा में निपजाय दें, 

देवता ने करता सहल जी ॥«४१॥ 
खाणो पीणे गहणो कपडादिक, 

गृहस्थ तणा सारा काम भोग जी। 
त्यारों करें बधोतर तेहन, 

बंधे पाप कम ना संजोंग जी ॥८४२॥ 
काम ने भोग सारा गृहस्थ तणा, 

दुःख ने दुखरी छे खानजी। 
त्यांवे कियांक फलरी ओपमा, 

उत्तराध्ययन में कह्मो भगवान जी ॥४३॥ 
त्यान भोगवाव धर्म जाण ने, 

तिणरे |बधे छे पाप कर्मजी। 
तिण में समदिष्टी देवता, 

अंस मात्र न जाणे धर जी ॥४८॥ 


केइ शअज्ञानी इम कहै, 

श्रावक ने पोख्या छे धर्म जी। 
लाडू खवाय दया पलाविया, 

तिणरा कट जाये पाप कर्म जी ॥४५॥ 


अनुकम्पा चौपई २७६ 


दूसरो को देने में पुण्य होता हो तो देवता के पुण्यों का ढेर लग जाए और 
जीव बचाने में यदि धर्म होता तो कर्म काठ कर देवता भी मोक्ष चले जाते ॥३६९॥ 


असयति जीवों का साक्षात्‌ ही सावद्य जीवन है। उनको जो दिया जाता है 
वह सावद्य दान है। उसमे अशमात्र भी धर्म नहीं है ।॥४०॥। 


धर्म होता हो तो सब मनुष्यों के लिए रत्नजटित महल बना दिये जाते। ये 
सब बहुत थोडे में हो जाते , क्योंकि देवता के लिए ये सव सरल कार्य होते है ॥॥४ १॥॥ 


खाना-पीना, गह॒ना, कपडा आदि सारे गृहस्थ के काम-भोग है। उनकी वृद्धि 
करने मे पाप-कर्म की वृद्धि होती है ॥४२॥ 


गृहस्थ के समस्त काम-भोग दुख की खान है। उन्हें उत्तराध्ययन सूत्र में 
भगवान्‌ ने किपाक फल की उपमा दी है ॥४३॥ 


उन काम-भोगों का ग्राचरण कराने में पाप-कर्मो का वन्धन होता है। सम्यक 
दृष्टि देवता ब्रश मात्र भी उसमे धर्म नही मानते ॥४४।॥ 


कुछ गज्ञानी यह कहते है कि श्रावक का पोषण कहने में धर्म है। लड़इ खिला- 
कर दया पलाने में पाप-कर्म कट जाते है ॥४५॥ 


अहिसा विवेक 


लाड॒वा साटे उपवास बेला करे, 

तिणरा जीतब ने छे घिक्‍कार जी। 
तिण ने पोषे छे लाडू मोल ले, 

तिण में धर्म नही छे लिगार जी ॥४६॥ 
लाइवां साटे पोषा करे, 

तिण में जिन भाष्यों नहीं धर्म जी । 
ते तो इहलोकरे अरथे करे, 

तिणरो म्रव न जाणै मर्म जी ॥४9॥ 
धर्म हुव॑ तो समदिप्टी देवता, 

अचित्त लाइवादिक निपजाय जी | 
बले पाणी पिण अचित्त निपजाय ने, 

श्रावका ने जीमाबे धपाय जी ॥ ४८॥ 


जावजीव सगला श्रावका भणी, 

लाइवादिक अचित्त खबाय जी। 
अढी द्वीप तणा श्वावकां भणी, 

दया पलावे पोसा कराय जी ॥४६॥ 


न्यानें आरम्भ करवा दें नहीं, 

त्याने कल्पे ते देवता देत जी। 
धर्म हुब तो आघो नहीं काढता, 

यो पिण देवता लाहों लेत जी ॥५०॥ 


श्रावका नें वस्तु दे चावती, 

ऊणायत राखे नहीं ताय जी। 
धर्म हुवे तो आधो काढ़े नही, 

त्यारें कुमिय न दीसे काय जी ॥५१५॥ 
जो धमम हुवे श्रावक ने पोषियां, 

तो देवता पिण करे यो धर्म जी। 
असंख्याता श्रावकां नें पोष नें 

काटता निज पाप कमेजी ॥५२॥ 


अनुकम्पा चौपई रह 


लड्डुओं के लालच से जो उपवास या बेला करते हैं, उनके जीवन को घिक्‍कार 
है। लड्डू मोल लेकर जो उनका पोषण किया जाता है, उसमें जरा भी धर्म नहीं 
है ।॥४९॥। 


लड॒डश्नों के लिए पोषध आदि क रते हैं, उसमें जिनेश्वर देव ने धर्म नहीं कहा 
है। वे पौषध आदि सब इहलौकिक हैं। मूर्ख आदमी इसका मर्म नहीं जानते ॥४ 2॥ 


धर्म होता हो तो मम्यरदृष्टि देवता अचित्त लड्डू और अचित्त पानी पैदा 
करके श्रावकों को अवश्य खिलाते ।।४ 5॥। 


यावज्जीवन तक ग्रढाई द्वीप के सभी श्रावक्रों को लड॒ड आदि अचित्त द्रव्य 
खिलाते और पौषध करा कर दया पलाते ॥ ४६॥ 


उन्हें हिसा आदि आरम्भ नहीं करने देते और श्रावकों को जो कल्प्य होता, 
बह देवता देते । धर्म होता तो देवता देरी नहीं करते और ऐसा करके अपने-आपको 
बन कृत्य करते ॥५ ०।। 


यदि घर्म होता तो देवता श्रावकों को मनचाही वस्तु देते । जरा भी कसर 
नहीं रखते और न ऐसा करने मे विलम्ब ही करते ॥॥५१॥॥ 


यदि श्लावक का पोषण करने में धर्म होता तो देवता भी यह धर्म करते । 
असंख्य श्रावकों का पोषण करके झपने कर्म काटते ॥५२॥ 


अहिसा विवेक 


असंख्याता ढ्ीप समुद्र में, 

असंख्याता श्रावकव छे ताम जी। 
त्याने पोपे समदिष्टी देवता, 

जो जाणे धर्म नों काम जी ॥५३॥ 


श्रावक रो खाणों पीणो सर्वथा, 

अब्रत में कट्मा छे आमजी। 
तिण स्‌ू समदिष्टी देवता, 

एहवो किम करसी काम जी ॥५४॥ 


ह 


सक्रेद्र ने ईशाणेद् छे, 

तिरछा लोक तणा सिरदार जी । 
हाल हुकम छे॑ सगला ऊपर, 

असख्याता द्वीप समुद्र मझार जी ॥५५॥ 
मच्छ गलागल लग रही, 

सारा द्वीप समुद्रा मायजी। 
जो धर्म हुवे जीव बचाविया, 

तो इंद्र थोड़ा में देवे मिटाय जी ॥५६।॥॥ 
भगवंत कह्मों हुवे इद्र ने, 

जीव बचाया धर्म होय जी। 
तो दोनू इंद्र जीव बचावता, 

आलस नहीं करता कोय जी ॥५३७॥ 
मच्छ आगा स्‌ मच्छ छोडायने, 

मच्छा ने देता जीवा बचाय जी। 
त्याने पिण भूखा नही राखता, 

अचित मच्छ कर देता खवाय जी ॥॥५८॥ 


यू किया जिन धर्म नीपजे, 

तो भगवंत सिखाबत आप जी। 
बले आज्ञा देता तेहने, 

चोड़े करता आहिज थाप जी ॥५६॥ 


अनुकम्पा चौपई रेपरे 


अ्रसंख्य द्वीप समुद्रो में असंख्य श्रावक रहते है। सम्यगृदृष्टि देवता यदि 
धर्म समभते तो उनका अ्रवश्य पोषण करते ॥५३॥। 


श्रावक का खाना-पीना आदि सब शब्रव्रत मे कहा गया है; इसलिए सम्यग 
दृष्टि देवता ऐसा कार्य नही कर सकते ॥५४॥ 


तियंगू लोक के दो मालिक है---अक्रेन्द्र और इशानेन्द्र । उनका आदेश असख्य 
द्वीप समुद्रों मे सर्वोपरि है ५ ५॥ 


शा 


सभी द्वीपा एवं समुद्रों म जीव जीव को खा रहे है । यदि जीव बचाने से धर्म 
हो तो इन्द्र उस मच्छुगलागल को थोड़े में ही मिटा देता ॥॥५६॥ 


भगवान्‌ महावीर ने इन्द्र को कहा होता कि जीव बचाने मे धर्म है तो दोनों 
इन्द्र जीवों को वचाते । जरा भी आलस्य नहीं करते ।॥५७॥। 


मत्स्य के मुह से मत्स्य को छड़ा कर उसे जीवित बचा लेते और उन बड़े 
मत्स्यो को भी भूखा नहीं मारते। निर्जीव मत्स्यों का निर्माण कर उन्हें खिला 
देते ॥५८॥ 


ऐसा करने में जिन-धर्म होता तो भगवान्‌ स्वयं ऐसा सिखलाते। इन्द्र को 
ऐसी आजा देते आर प्रकट रूप मे उस बात की स्थापना करते ॥॥५६॥। 


अहिंसा विवेक 


जीव ने जीवा बचाबिया, 

थ्रो तो संसार नो उपगार जी। 
तठे जिनाजा जाबक नहीं, 

धर्म पिण नहीं छे लिगार जी ॥६०॥। 
छ काय ना घस्त्र बचावियां, 

छ काय नो बेरी होबजी। 
त्यारों जीतब पिण सावद्य कह्मों, 

त्यांनें बचायां धर्म न कोय जी ॥६?२॥ 
गअसंजती रा जीवणा मे, 

धर्म नही अंसमात जी । 
बले दान देंवे छे तेहने, 


्ऊ 


ते पिण सावद्य सास्यात जी ॥|६२॥। 
दान देवों न जीव वचायवो, 

यो तो देवता न आसान जी। 
यू कियां धर्म हुवे तो देवता, 

जाय पाचमी गति प्रधान जी ॥६३॥ 
जीव बचावणो ने सावद्य दान न, 

ओलखायो पुर जहर ममार जी। 
संवत्त अठारे वर्ष सतावन, 

काति विद चोदस ने शुक्रवार जी ॥६ ८।॥ 


अनकस्पा चौपई २८५ 


जीवों को जीवित बचाने में सांसारिक उपकार है। जहां जिनेश्वर देव की 
जरा भी आजा नहीं है, वहां जरा भी धर्म नहीं होता ॥5 ०॥ 


पटकायिक जीवो के शस्त्र रूप जीव को बचाने से वह छ काय का बैरी हो 
जाता हैं। उनका जीना भी सावद्य कहा गया है। उनको बचाने में धर्मे नहीं 
होता ॥६ १॥। 


ग्रसयति जीवों के जीने में तिल भर भी धर्म नहीं है और जो उन जीबों को 
इन्‍न दिप्रा जाता है, वह भी साक्षात्‌ सावद्य है ॥६२॥ 


दान दना और जीवो को बचाना , ये दोनो कार्य देवताग्रों के लिए आ्रासान 
है। एसा करने में धर्म होता तो देवता भी पंचम गति (मोक्ष) प्राप्त कर 
नेत्र ॥६३॥। 


सवत्‌ अठारहसौ सत्तावन, कार्तिक कृष्ण चतुरईशी शुक्रवार के दिन जीव 
बचाने को श्र सावद्य दान को पुर शहर में भली-भाति बताया गया है ॥॥६४॥। 


परिदिष्ट १ 


सांकेतिक कथाएं 


४9६: 
हाथी के मव में मेचकुमार 


मेघकुमार राजा श्रेणिक का पुत्र था। बाल्यकाल से ही वह साधु-प्रेमी था । 
जब-जब भगवान्‌ श्री महावीर राजगह में झ्राते, त्तन-तव वह बंदन के लिए जाता, 
व्याख्यान-भश्रवण भी करता। मेघकुमार राजकुमार तो था ही, उसके साथ-साथ 
उसमें बह सहज व्यक्तित्व भी था कि सभी साधु उससे वार्तालाप करने को समुत्सुक 
रहते। इस धर्मानुराग से प्रेरित होकर वह वैरागी बना और भगवान्‌ महावीर 
के पास दीक्षित हो गया। दीक्षित होने की प्रथम रात्रि में जब साधु्रों के सोने 
की व्यवस्था हुई तो उस व्यवस्था में मेघकुमार का क्रम सबसे भ्रन्तिम था। पहले 
दिन तक वह राजमहल की सुकोमल शब्या पर लेटा करता था और श्राज वह” 
सामान्य तृण-बिस्तर पर सोया था । वह गहरी नींद नहीं ले सका। उसके पास से 
होकर साधुश्रों के श्रावागमन का क्रम भी सारी रात चलता ही रहा। रात्रि-जाग- 
रण की उस बेला में मेघकुमार के मन में नाना दुश्चिन्ताएं उत्पन्न हुई । वह सोचने 
लगा, कल तक सभी साधघुझ्रों का मेरे प्रति इतना आदरभाव था और झाज उनके 
संघ में दीक्षित हो जाने के साथ ही मेरी यह उपेक्षा ? न कोई हँसकर मुझसे नोल 
रहे है श्रौर न उन्हें मेरे सुख-दुःख की कोई चिन्ता ही दीख पड़ रही है। सभी अपने- 
अपने कार्य में तल्लीन हो रहे हैं। मैं व्यर्थ ही इस जंजाल में आ फंसा | खेर, ग्रव 
भी क्या हुआ है ? प्रातःकाल होते ही ये पात्र, रजोहरण आदि भगवान्‌ श्री महावीर 
को पुनः सौंप कर मैं गपने घर चला जाऊंगा । 

प्रातःकाल मुनि मेघकुमार भगवान्‌ महावीर के पास पहुंचे तो त्रिकालदर्शी 
भगवान्‌ ने स्वयं ही कहा--मेघकुमार ! श्राज रात को तू परीषहों से पराभूत 
हुआ। तेरे मन में यह विचार भ्राया कि पात्र, रडोहरण आदि स्लौंप कर भ्पने घर 
चला जाऊंगा। हे राजकुमार ! संयम ग्रहण करके इस प्रकार दुर्बलता दिखलाना 
उचित नहीं है। देख, झब तो तू मनुष्य है। तेरे में हिताहिल का विवेक है। तू ने 
अपने पिछले भव में, जब कि तू एक पशुमात्र था, मानसिक दृढ़ता का बहुत बड़ा 
उदाहरण उपस्थित किया था। मेघकुमार सुनने में लीन हुआ झोर भगवान्‌ 
महावीर उसे बताने लगे---तेरा यह जीव पिछले भव में हाथी था। उससे भी 
पिछले भव में यह हाथी था । एक बार जंगल में आग लगी । हाथी प्राण बचा कर 
भागा। चलते-चलते भयंकर प्यास लगी । एक तालाब में पानी पीने के लिए वह 


२६० अहिसा विवेक 


ज्यों ही गया, कीचड़ में ऐसा फंसा कि वह फिर निकल नहीं पाया। एक दूसरा 
हाथी आया भौर दन्त-प्रहार से उस पर आक्रमण करने लगा। वहां से आयु पूर्ण 
कर तेरा वह जीव पुनः हाथी के रूप मे पैदा हुआ । एक बार उसने जंगल में ग्राग 
लगी देखी तो उसे जातिस्मरण हो आया उसने सोचा यह न हो कि फिर कभी 
जंगल में श्राग लग जाए और मुर्भे मर जाना पड़े। उसने एक योजन मण्डलाकार 
भूमि को साफ कर दिया । वहां तृण, वक्ष, लता ग्रादि कुछ भी नही रहने दिया 
झौर वहां वह सुख से रहने लगा। जंगल में फिर से श्राग लगी। जंगल के अन्य 
जीव-जन्तु भी प्राण-रक्षा के लिए उस मण्डल में ग्राकर एकत्रित होने लगे। हाथी 
के चारों ओर भर गए। हाथी के लिए केवल खड़े रहने भर की जगह रह गई । 
श्रकस्मात्‌ हाथी ने शरीर खुजलाने के लिए एक पैर ऊपर उठाया । संयोगवश एक 
शशक तत्क्षण उस रिक्त स्थान में ग्रा बँठा। हाथी ने पैर नीचे रखना चाहा तो 
उस शशक का उसे पता चला । उस समय उसने प्राण, भूत, जीव, सत्त्व की प्रनु- 
कम्पा के लिए पेर उठाए रखा । एक दिन बीता, दूसरा दिन भी बीता झ्रौर तीसरा 
दिन भी वीतने लगा । उस उत्कट अहिसा-प्रतिष्ठान से हे मेघकुमार ! तुझे उस 
भव में अपूर्व सम्यवत्व-रत्न का लाभ हुआ। उस भव में भी तूने इतना दु'सह 
कष्ट सहा तो श्रब तो तू मनुष्य है। हेयोपादेय को अधिक समभता है, तब तेरे 
मन में साधारण परिषहो के प्रति भी इतना अधैये क्‍यों ? 
मेघकुमार भगवान्‌ श्री महावीर की इस अमृतोपम देशना से प्रभावित हुआ । 
अपने अधेय के प्रति उसके मन में ग्लानि हुई। झात्म-आलोचना कर पुनः संयमारुढ़ 
हुआ । 
ऊ5ज्ञाताधमंकथांग सूत्र श्र० १ के श्राधार से 


२: 
अरिष्टनेमि की अनुकम्पा 


सौरियपुर नगर में वसुदेव नामक राजा राज्य करता था। उसके दो रानियां 
थीं; एक रोहिनी और दूसरी देवकी । उन दोनों के क्रश: बलभद्र और श्रीकृष्ण 
दा पुत्र उत्पन्त हुए। वसुदेव के एक भाई का नाम था; समुद्रविजय । उसकी स्त्री 
का नाम था; शिवा । शिवा रानी के उदर से अरिष्टनेमि का जन्म हुआ श्रीकृष्ण 
ने उग्रसेन राजा की कन्या राजिमती से अपने बन्धु अरिष्टनेमि का विवाह सम्बन्ध 
निश्चित कर दिया । दोनों श्रोर से विवाह की जोर-शोर से तैयारियां हुई | अरिष्ट- 
नेमि की बरात ज्यों ही उग्रसेन राजा के यहां पहुंची, श्ररिष्टनेमि ने देखा कि बहुत 
सारे पशु-पक्षियों को बाड़ों और पिजरों में बांध रखा है। वे अ्रपने सारथी से बोले---ये ४ 
सब सुखार्थी जीव बाड़ों भौर पिंजरों में किसलिए डाले गए हैं ? सारथी ने कहा--- 
ये सब भद्र प्रकृति के जीव आपके विवाह-कार्य में बहुत से पुरुषों को भोजन देने के 
लिए एकत्रित किये गए है। इस प्रकार प्राणियों के विनाश-सम्बन्धी वचन को सुन- 
कर दयाद्र हृदय राजकुमार ने कहा-- 

जह मज्क कारण एए हम्मंति सुबहू जिया। 
न मे एयं तु निस्‍्सेसं, परलोगे भविस्सइ ॥॥ 

अर्थात्‌ यदि ये बहुत से जीव मेरे कारण से मारे जाते है तो मेरे लिए यह पर- 
लोक में कल्याणप्रद नहीं होगा । यह कह कर अ्ररिष्टनेमि कुमार ने अपने कुण्डल, 
कटिसूत्र श्रादि आभूषण उतार कर सारथी को दे दिए और कहा--रथ को वापस 
मोड़ो। मुझे इस प्रकार का हिसाकारी विवाह नही करना है। श्रीकृष्ण प्रभूति 
बहुतों के समझाने पर भी वे नहीं माने ओर उन्होंने प्रतिबुद्ध होकर दीक्षा ग्रहण 
की । वे २२ वे तीर्थंकर बने । ; 

--उत्तराध्ययनसूत्र श्र० १२ के शभ्राधार से 


“- 
धर्मरुनचि 

प्राचीत काल की घटना है। धर्मघोष नामक महान्‌ आचार्य चम्पानगरी में 
भाए। धर्मरुचि अ्रनगार उनके तपस्वी शिष्य थे । उनके एक महीने की तपस्या 
पूरो हुई । भिक्षा लाने के लिए गुरु से आज्ञा लेकर सघन बस्ती में श्राएं। उसी 
नगरी में नागश्नी नामक एक ब्राह्मणी (द्रौपदी के पूर्व भव का जीव) रहती थी | 
उसने उस दिन अपनी भोजन सामग्री मे तुम्बे का शाक भी बनाया था। बनाने के 
बाद ज्योंही उसने वह चखा, उसे भान हुआ कि यह तो कड़वा तुम्बा है, खाने के 
योग्य नही है। ज्यों ही वह उस शाक को हाथ में लेकर किसी घूरा (उकरड़ी ) 
पर गिराने के लिए चली; घृमते-फिरते महातपस्थी धर्मरुचि अनगार उसकी 
रसोई के द्वार पर पहुंच गए। नागश्री ने सोचा, व्यर्थ ही मु्े कही दूर इसे डालने 
के लिए जाना पड़ता। अच्छा हुआ यह सुनिझा गया । इसके पात्र में ही यह कटुक 
शाक क्यों नही डाल दूं। मेरा बतंन तो खाली हो ही जाएगा। यह सोचकर उसने 
मुनि के पात्र में वह कड़वे तुम्बे का शाक डाल दिया। मुनि ने समभा, कैसी श्रद्धा 
है, सारा शाक एक बार में ही बहरा दिया । मुनि उस श्ञाक को लेकर अपने परम 
गुरु धमंघोष भ्राचार्य के पास आए और अपनी भिक्षा उन्हे दिखलाई । उस शाक 
को देखकर गुरु ने कहा, यह तो कड़वा नुम्बा है। यदि इसे खालोंगे तो तत्काल 
मृत्यु हो जाएगी । यह भक्ष्य नहीं है, इसलिए एकान्त निबंध स्थान में जाकर इसे 
परठ दो । 

शाक का परिष्ठापन करने के लिए भुनि एकान्त स्थान में आए श्ञाक की 
एक दो बृद भूमि पर पड़ी कि बहुत सारी चीटिया वहा भ्रा गई और देखते-देखते 
उस विषोपम शाक से सव मर गई । यह देख कर मुनि ने सोचा, एक दो बुद मात्र 
से इतनी चीटियां मर गई, यदि सारा शाक परठ दूगा तो न जाने कितनी चौंटियों 
की हिसा होगी ? इस प्रकार अपने द्वारा होने वाली हिसा को टालने के लिए मुनि 
ने चीटियों की अनुकम्पा की और वह सारा दाक ज्यों का त्यों अपने आप खागए। 
उस विषोषम शाक के भक्षण से शरीर मे प्रबल वेदना हुई तो मुनि ने झ्रामरण 
अनशन (संथारा) कर लिया । समाधिपूर्वक अपनी मनुष्य भव सम्बन्धी झ्रायु शेष 
कर वे सवार्थंसिद्ध अनुत्तर विभान मे देवरूप से उत्पन्न हुए। उस देव योनि से 
महाविदेह क्षेत्र मे मनुष्यरूप में उत्पन्त होंगे और वहां संयम अ्रहण कर मोक्ष-पद 
प्राप्त करंगे। 


“ ज्ञाताधर्मकर्थांग सूत्र श्र० १६ के भ्राधार से 


४ ४ 
मगवान श्री महावीर और गोशालक 


भगवान्‌ श्री महावीर ने प्रब्रज्या ग्रहण की । प्रथम वर्ष में वे पाक्षिक तप करते 
रहे शोर श्रस्थि ग्राम मे उन्होंने अपना वर्षाकाल बिताया। दूसरे वर्ष में वे मासिक 
तप करने लगे ग्रर्थात्‌ एक मास की तपस्या और एक दिन भोजने। राजगह में 
नालन्दा की तन्तुवायशाला में उन्होंने श्रपना दूसरा वर्षावास बिताया । उसी शाला 
के एक कक्ष में गोशालक रह रहा था। भगवान्‌ श्री महावी र ने अपने प्रथम मासिक 
तप का पारणा विजय गृहपति के घर पर किया । स्वर्णादि पांच द्रव्यों की वृष्टि 
हुई । इस तपो-महिमा को देखकर गोशालक भगवान्‌ के पास आया और बोला--- 
हे प्रभो ! श्राप मेरे धर्माचार्य हैं, मैं आपका धर्मान्तेवासी। उस समय भगवान ने « 
उसके वचन को जरा भी आदर नहीं दिया, मन में भी उसे अच्छा न समका और 
ये मौन रहे । दूसरे मासिक तप का पारणा आनन्द गृहपति के घर किया । उसी 
प्रकार तपः-प्रभाव प्रकट हुआ । गोशालक ने फिर उसी प्रकार श्रनुरोध किया, 
पर भगवान्‌ ने नहीं माना । इसी प्रकार तीसरे मासिक पारणे पर हुआ। चौथे 
मास का पारणा पोल्लाक सन्निवेश्ष में बहुल ब्राह्मण के घर हुआ और उसी प्रकार 
तपः-प्रभाव प्रकट हुआ । इस बार गोशालक ने अपने उपकरण विशेष किसी ब्राह्मण 
को दे दिए और डाढी मंछ मुंडाकर भगवान्‌ के पास आया। तीन प्रदक्षिणा देकर 
नमस्कार करते हुए बोला--आअआप मेरे धर्माचार्य हैं, मैं आपका धर्मान्तेवासी हूं। 
भगवान्‌ ने गोशालक के इस निवेदन को स्वीकार किया। तदनन्तर छः वर्षों तक 
भगवान्‌ ने गोशालक के साथ विहार किया | लाभ-प्रलाभ, सुख-दुःख सहा। एक 
बार मिगसर के महीने में भगवान्‌ सिद्धार्थ ग्राम से कर्म ग्राम की ओर जा रहे थे । 
एक तिल के पौधे को देख कर गोशालक ने भगवान्‌ से प्रन्‍नन किया---बह तिल का 
पौधा फलवान होगा या नहीं ? इस पौधे पर जो सात फूल लगे हैं, उनके 
सात जीव मर कर कहां उत्पन्न होंगे ? भगवान्‌ ने कहा---यह पौधा फलवान होगा 
और सात तिल पुष्पों के सात जीव इसी तिल पादप की एक फली में सात तिल 
होंगे। गोशालक ने भगवान्‌ के इस कथन को श्रद्धापूर्वक स्वीकार नहीं किया, 
प्रत्युत उन्हें श्रसत्य प्रमाणित करने के लिए पीछे रह कर उस तिल वृक्ष के पास 
आया और समूल उखाड़ कर एक ओर फेंक दिया । संयोगवश उसी समय थोड़ी 
बृष्टि हुई झौर वह तिल वृक्ष पुनः जड़ जमा कर खड़ा हो गया। वे सात पुष्प भी 
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भगवान्‌ कूम ग्राम आए। उस ग्राम के बाहर एक वैश्यायण नामक तपस्वी 
रहता था। वह तीन-तीन दिन की तपस्या करता और सूर्य के सम्मुख आतप लेता। 
सूर्य के ताप से उसके सिर से जूएं भूमि पर गिर रही थीं । उनकी दया के लिए वह 
उन्हें उठा-उठा कर पुनः अपने बालों में रख रहा था। गोशालक भगवान्‌ के पास 
से उठ कर उस तपस्वी के निकट आया और बोला---तू कोई तपस्वी है या जूश्नों 
का शय्यातर (स्थान देने वाला) । तपस्वी शान्त रहा । गोशालक इसी बात को 
पुन:-पुनः दोहराता रहा । तपस्वी क्रोध में आ गया । वह अपनी झतापना भूमि से 
सात-झ्राठ पग पीछे गया और जोश में आकर उसने अपनी तपोलब्ध तेजोलब्धि 
गोशालक को भस्म करने के लिए छोड दी । भगवान्‌ श्री महावीर ने कुछ ही दूर 
बैठे यह सब देखा । गोशालक पर अनुकम्पा झ्राई । उन्होंने उस बैश्यायण तपस्वी 
की तेजोलब्धि का प्रतिघात करने के लिए अपनी शीतल तेजोलेश्या का प्रयोग 
कर डाला । उस प्रयोग से उस तपस्वी का प्रयोग विफल हो गया । गोशालक को 
सुरक्षित खड़ा देख कर तापस सब रहस्य समझ गया । उसने अ्रपनी तेजोलब्धि का 
प्रत्यावतंन किया और कुछ क्षणों तक बोलता रहा--भगवन्‌ ! मैने ग्रापको जाना, 
मैने आपको जाना । गोशालक इस समग्र घटना चक्र से अवगत रहा। वह भगवान्‌ 
के पास आकर बोला--यह जूमों का शय्यातर आपके प्रति क्‍या कह रहा है? 
भगवान्‌ ने सारा वृत्तान्त उसे बताया । गोशालक भयभीत हुआ और मन में खुश 
भी हुआ कि मैं मरते-मरते बच गया | गोशालक ने भगवान्‌ से पुछा--भगवन्‌ ! 
यह तेजोलेश्या क॑से उत्पन्न होती है ? भगवान्‌ बोले---कोई व्यक्ति छः महीने 
तक बेले-बेले तप करे। पारणे में एक चूलू उप्ण जल व एक मुट्ठी उड़द ग्रहण 
करे। प्रतिदिन ऊची बाहें कर सूर्य के सम्मुख भ्रातापना ले । उसे छ मास के अन्त 
में यह तेजोलब्धि प्राप्त होती है। गोशालक ने भगवान्‌ के इस कथन को हृदयंगम 
कर लिया । 

एक दिन पुनः भगवान्‌ उस कार्म ग्राम से सिद्धार्थ ग्राम की ओर जा रहे थे। 
गोशालक भी साथ था। वह स्थान आया, जहाँ गोशालक ने तिल वृक्ष को उखाड़ 
डाला था। गोशालक ने कहा--भगवन्‌ ! तिल वृक्ष के सम्बन्ध से आपने जो कुछ 
मुर्के कहा था, वह सब मिथ्या निकला। न वह तिल वृक्ष निष्पन्त हुआ है और न 
वे सात पुष्प-जीव मर कर सात तिल हुए है। भगवान्‌ ने कहा--गोशालक तू ने 
मेरे कथन को असत्य करने के लिए उस तिल वृक्ष को उखाड़ डाला था, पर श्राक- 
स्मिक वृष्टि-योग से वह पुनः मिट्टी में रप गया और वे सात पुष्प जीव भी उम्र 
तिल वृक्ष को फली में सात तिल हो गए हैं। मेरा कथन किचित्‌ भी श्रसत्य नहीं 


सॉंकेतिक कथाएं श्ह्भ, 


है। गोशालक उस तिल वृक्ष के पास गया और वह फली तोड़ी तो उसमें सात ही 
तिल निकले । गोशालक ने सोचा--जिस प्रकार वनस्पति के जीव मर कर पुनः 
उसी शरीर में उत्पन्त हो जाते हैं, इसी प्रकार सभी जीव मर कर उसी श्षरीर में 
उत्पन्न हो सकते है। उस प्रकार गोशालक ने भ्रपना 'पारिवृत्य परिहार” का एक 
नया सिद्धात्त बना लिया ।ग्रोशालक का ध्यान तेजोलब्धि को प्राप्त करने में 
लगा था। वह वहां से भगवान्‌ से पृथक हो गया । 

यथाविधि छः महीनों की तपस्या कर उसने तेजोलब्धि प्राप्त करली। 
लोगों को भविष्य आदि कहने लगा। पारवेनाथ भगवान्‌ के कुछ शिथिलाचारी 
साधु उसके शिष्य हो गए । अनुयाथियों की संख्या बढने लगी । स्वयं की प्रतिष्ठा 
बढ़ाने के लिए वह भगवान्‌ श्री महावीर की निन्‍्दा करता भ्रौर अपने-भ्रापको 
तीर्थंकर कहता । 

थरावस्ती नगरी में दोनों का एक ही समय में आगमन हुआ। कुछ लोग 
महवीर को तीर्थंकर कहते तो कुछ लोग मायावी गोशालक की । गौतम स्वामी 
ने परिषद्‌ के बीच गोशालक के विगत जीवन के विषय में भगवान्‌ श्री महादीर 
से पूछा । भगवान्‌ महावीर ने कहा--यह डाकोत का पुत्र है। गोशाला में इसका 

जन्म हुआ, इसलिए इसका नाम गोशालक रखा गया। इस प्रकार भगवान्‌ ने 

गोशालक का अपना शिष्य होने से लेकर अब तक का सारा वर्णन परिषद्‌ में 
सुनाया। नगर मे चर्चा चल पड़ी। गोशालक को यह सब सुन कर बहुत ही क्रोध 
आया और भगवान्‌ के पास आकर बोला--काइ्यप ! जिस मंखली पुत्त को तुम 
प्रपना शिष्य बतला रहे हो, वह मैं नहीं हूँ । वह तो मर कर कभी देवलोक में चला 
गया । उस गोशालक के शरीर में मेरा तो केवल पारिवृत्य हुआ है। तुम मेरे लिए 
तथा प्रकार का मिथ्या प्रचार कर रहे हो, यह ठीक नहीं है । 

गोशालक जब इस प्रकार प्रलाप करने लगा, तब भगवान्‌ के सुशिष्य 
सर्वातुभूति मुनि, गोशालक के पास आए और बोले--है गोशालक भगवान्‌ 
ने तुझे प्रब्रज्या दी, शिष्य रूप में मुण्डित किया, तुझे तेजोलेश्या बताई, 
तुझे पढ़ाकर बहुश्रुत किया, तू भगवान्‌ के साथ ही इस प्रकार की अनार्य॑ता 
बरत रहा है। तेरे लिए यह सुन्दर नहीं है। तू वही गोशालक है, इसमें 
हमें जरा भी सन्देह नहीं है। यह सुन कर गोशालक और अधिक क्रोधोद्धत हो 
गया और अपनी तेजोलब्धि को फोड़ कर उसने सर्वानुभूति मुनि को भस्म कर 
डाला | यह सब करके भी उसने सनन्‍्तोष नहीं लिया। पुनः वह उसी प्रकार कदु 
प्रलाप करने लगा। सुनक्षत्र नामक मुनि ने सर्वानुभूति मुनि की तरह फिर उसे 
टोका । गोशालक ने उन्हें भी भस्म कर डाला। तीसरी बार गोशालक शौर 
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अधिक भगवान्‌ के प्रति जहर उगलने लगा। भगवान्‌ ने कहा--है गोशालक ! 
मैंने तुझे प्रश्नज्या दी, यावत्‌ बहुश्रुत किया। गोशालक ने भगवान्‌ के प्रति भी 
अपनी तेजोलब्धि का प्रयोग किया | यह तेजोलेश्या भगवान्‌ के शरीर से टकराई, 
शरीर परितप्त हुआ, पर वह शरीर मे प्रवेश नहीं पा सकी । वह तैजोलेश्या वापिस 
होकर स्वयं गोशालक के शरीर में लग गई । शरीर में भीषण दाह लगी और वह 
जोर-जोर से बोलने लगा--यह काश्यप छः महीने के भ्रन्दर छद॒मस्थ स्थिति में 
ही मर जाएगा। भगवान्‌ महावीर ने कहा--मैं तो भ्रभी सोलह वर्ष तक गन्ध 
हस्ती की तरह विहार करूगा। तुभने जो तेजोलेश्या मेरे पर छोड़ी थी, वह तेरे 
ही शरीर में प्रवेश कर गई है। इससे तू सातवें दिन छद्मस्थ स्थिति में ही काल- 
चर्म को प्राप्त होगा। नगर में चर्चा हुई कि दोनों जिन परस्पर विवाद कर रहे हैं 
श्रौर एक दूसरे को अभिशाप दे रहे हैं। गोशालक अपने स्थान पर चला गया । 
मन में तो बह समझता ही था कि महावीर सर्वज्ञ, स्वंदर्शी तीर्थंकर है। उन्होने 
मेरे लिए जो कहा है, वह होकर रहेगा। उसने अपने शिष्यों को एकत्रित कर 
सारी वस्तुस्थिति सच-सच बता दी श्रौर श्रपने गुरुतर पाप के लिए अपने आपकी 
बहुत ही भत्संना की । झ्रखिर भगवान्‌ महावीर स्वामी के कथनानुसार वह सातवें 
दिन काल-धर्म को प्राप्त हुआ। महावीर स्वामी को छः महीनों तक उस तेजोलेश्या 
से निष्पन्न शारीरिक परिताप भोगना पड़ा । 

गोतम स्वामी ने भगवान्‌ से पुछा--श्रापका भ्रन्तेवासी कुशिष्य गोशालक 
मर कर कहां गया है ? भगवान्‌ ने कहा--मेरा कुशिष्य भ्रन्तेवासी गोशालक यहां 
से मर कर बारहवें देवलोक में उत्पन्न हुम्ना है। क्योंकि मरते समय उसने भ्रपनी 
बहुत ही ग्रात्म-भर्त्सता की है। परन्तु उससे पूर्व जो उसने गुरुतर पाप किये हैं, 
उनके फल उसके बाद नाना योनियों में भोगता रहेगा । 


“--भगवती सूत्र शतक १४ के आधार से 


३ ६; 
जिनरक्ष और रयणादेवी 


चम्पानगरी में माकन्दी सार्थवाह के जिनपाल और जिनरक्ष दो पत्र थे। उन 
दोनों भाइयों ने ग्यारह बार लवण समुद्र की यात्रा की थी और अपने व्यापार से 
बहुत सारा धन एकत्रित किया था। बारहवीं बार वे फिर लवण समुद्र की यात्रा 
के लिए प्रस्तुत हुए । माता-पिता ने निषेध किया, पर उन्होंने बह नहीं माना और 
यात्रा में चल पड़े। जब जहाज समुद्र के बीच पहुँचा तो बड़े जोर का तूफान 
आया | समुद्र की उत्तृंग लहरों से टकरा कर जहाज नष्ट-अ्रष्ट हो गया । टूटा हुप्ना 
एक काषठ-खण्ड ड्बते हुए दोनों भाइयों के हाथ लगा। उस पर बेठकर दोनों भाई 
सहज गति से तरते हुए रत्नद्वीप नामक स्थल पर जा पहुंचे । उस द्वीप की स्वा- 
मिनी का नाम रयणादेवी था। उसने उन दोनों को देखा और उन्हें अपने श्राश्नव 
में ले लिया । तब से वे दोनों माई उस कामातुर देवी के साथ भोग-बिलास करते 
हुए वहीं रहने लगे । 

एक दिन लवण समुद्र के भ्रधिष्ठायक सुस्थित नामक देव की ग्राज्ञा से वह 
'रगणादेवी लवण समुद्र की सफाई करने के लिए गई। जाते समय उन दोनों भाइयों 
को उसने कहा, दक्षिण दिशा के वन खण्ड को छोड़ कर और किसी भी दिशा के 
वन खण्ड में भ्रमण कर सकते हो | पीछे से दोनों भाइयों ने इच्छानूसार भ्रमण 
किया। सहसा मन में आया, दक्षिण दिशा के लिए देवी ने निषेघ क्‍यों किया ? 
वहां भ्रवश्य कोई रहस्य है। हमें चलकर देखना चाहिए। वहां जाकर उन्होंने 
देखा, सकड़ों मनुष्यों की हड्डियों के ढेर लगे हुए है और एक जीवित पुरुष शूली 
में पिरोया पड़ा है। यह स्थिति देखकर वे बहुत घबराए और उस मरणासन्न 
पुरुष से कुछ जानना चाहा। उसने कहा--जहाज के टूट जाने से मैं यहां भरा 
पहुँचा था। मैं काकनदी नगरी में रहने वाला घोड़ों का व्यापारी हूं । बहुत दिनों 
तक यह देवी मेरे साथ काम-भोग भोगती रही । मेरे द्वारा एक छोटा-सा श्रपराध 
हो जाने पर उसने मुझे यह दण्ड दिया है। तुम दोनों की भी किसी दिन यही स्थिति 
होने वाली है। पहले भी इसने कितने लोगों को मारा है, ये हड्डियों के ढेर स्वयं 
बता रहे हैं। यह सुनकर दोनों भाई बहुत भयभीत हुए और वहाँ से भाग निकलने 
का उपाय उससे पूछने लगे । उसने बताया, पूर्व दिशा के वन खण्ड में शेलक नामक 
एक यक्ष रहता है। उसकी आराधना करने से वह तुम्हें इस देवी के प्रपंच से 


२६८ अ्रहिसा विवेक 


छुड़ा सकता है । दोनों भाई पूर्व दिशा के वन खण्ड में श्राए भर उन्होंने शैलक यक्ष 
की आराधना की । प्रसन्न मुद्रा में यक्ष प्रकट हुआ भर कहने लगा, मैं तुम्हें तुम्हारे 
इच्छित स्थान पर पहुचा दूगा, किन्तु वह देवी मार्ग ही में आकर तुम्हारे से अनु- 
तय-विनय करेगी और अपने हाव-भाष से तुम्हे मोहित करना चाहेगी। यदि 
तुम मन से भी उसकी ग्रोर विचलित हुए तो मै तुम्हें बीच ही में छोड़ दूंगा। दोनों 
भाइयों ने कहा--हम ऐसा नहीं होने देंगे । किसी भी प्रकार झ्राप हमें ले चलिए। यक्ष 
ने घोड़े का रूप बनाया और दोनो भाइयों को अपनी पीठ पर बैठ जाने के लिए 
कहा। दोनों भाई पीठ पर बैठे और घोड़ा पवन वेग से आकाश मार्ग में उड़ने 
लगा। देवी अपने स्थान पर लौटी और दोनों भाइयों को वहां नहीं देखा तो क्षोभ 
हुआ । उसने अपने देव-सम्बन्धी ज्ञान से तत्काल यह पता लगा लिया कि शैलक 
यक्ष की पीठ पर बठ कर दोनों भाई ग्राकाश मार्ग से जा रहे हैं। वह तत्काल वहां 
पहुची और उन्हे मोहित करने के लिए अनेक हाव-भाव दिखलाने लगी, अपने 
विरह की असह्य वेदना अभिव्यक्त करने लगी। जिनपाल दृढ़ रहा, विचलित नहीं 
हुआ। जिनरक्ष को उसकी अम्पर्थना पर अनुकम्पा आई और वह रागपूर्वक उस 
की ओर देखने लगा | यक्ष ने उसे विचलित हुआ्ना समझ कर पीठ से नीचे गिरा दिया । 
नीचे गिरते हुए जिनरक्ष को देवी ने खड्ग मे पिरो लिया भ्रौर उसके टुकड़े-टुकड़े 
कर दिए | जिनपाल सकुशल चम्पानगरी में पहुंचा। अपने माता-पिता से मिला । 
कुछ समय तक सांसारिक सुख भोग कर उसने दीक्षा ग्रहण की। आयु शेष कर 
सौधम देवलोक मे पहुंचा। वहां से महाविदेह क्षेत्र मे उत्पन्न होकर मोक्ष प्राप्त 
करेगा । 

-“-ज्ञाताधमंकथांग सूत्र श्र० £€ के श्राधार से 


््द 5 
हरिणेगमेषी देव और सुलसा 


भदिलपुर नाम का नगर था। वहां नाग नामक एक गृहपति रहता था। 
उसकी पत्नी सुलसा थी । किसी समय एक ज्योतिषी ने सुलसा को बताया कि तू 
मृत बन्ध्या है भ्र्थात्‌ तुम्हारे पुत्र तो होंगे, किन्तु वे मृत स्थिति में ही पैदा होगें । 
यह सुनकर सुलसा बहुत दुःखित हुई। उसने हरिणंगमेषी देव की आराधना 
की । देव उपस्थित हुझ्ा । सुलसा ने अपने दु:ख की बात देव से कही । देव ने सुलसा 
पर अनुकम्पा करते हुए कहा--मृत को जीवित करना किसी के बस की बात 
नहीं है। अ्रधिक-से-प्रधिक मैं यह कर सकता हुं कि तुम्हारे मृत पुत्रों को और 
किसी प्रसृता के यहां रख दू और उसके स्वस्थ बालकों को तत्काल तुम्हारे यहा 
'लाकर रख दू। सुलसा ने देव की बात स्वीकार कर ली । हुं 

देव ने श्रपने ज्ञान-बल से जानना चाहा कि जब-जब सुलसा के पुत्र पंदा होगे, 
तब-तब और किस स्त्री के पुत्र होने वाले हैं। उसे पता चला महाराजा वसुदेव की रानी 
देवकी के एक-एक कर छः पुत्र होने वाले हैं और राजा कंस एक-एक कर उन सब 
को मारने वाला है। देवता को यही सुन्दर उपाय सूका कि देव की के पुत्रों को सुलसा 
के यहा रख दिया जाए और सुलसा के पुत्रों को देवकी के यहां । देव ने वैसा ही 
किया । महारानी देवकी ने समझा, मेरे छुवों पुत्र कंस द्वारा मार दिए गए हैं, पर 
वे चरम शरीरी छवों पुत्र सुलसा के यहा सकुशल जीवित रहे । उन छवों पुत्रों ने 
बाईसवें तीर्थंकर ग्ररिष्टनेमि प्रभु के पास दीक्षा ग्रहण की और किसी समय जब 
नेमिनाथ भगवान्‌ द्वारिका में आए तो सहज संयोग से दो-दो कर वे सभी देवकी 
के यहां भिक्षा के लिए आए। देवकी को उन्हें देखने से सहज स्नेह उत्पन्न 
हुआ । नेमिनाथ भगवान्‌ के पास जाकर जब उसने उसका कारण पूछा, तब 
नेमिनाथ भगवान्‌ ने बताया कि ये छवों तेरे ही पुत्र है ! 


--भ्रन्तगडदसाजडु सूत्र श्र० १ के आधार से 


*छर 
हरीकेशी मुनि 


एक चाण्डाल कुल में बालक का जन्म हुआ। जिसका नाम माता-पिता ने हरिकेशी 
रखा। वह अत्यन्त कुरूप था। बड़ा हुआ तो अत्यन्त कटुभाषी और हो गया। 
कुरूपता शौर कट्भा षिता इन दो दोषों के कारण प्रत्येक आदमी उससे घृणा करता । 
यहां तक कि कटुम्व के लोग भी उसे अपने से दूर बैठने के लिए कहते । एक दिन 
जाति-भोज का प्रसंग आया। सब लोग झामोद-प्रमोद में एक साथ बेठ कर खा 
रहे थे । हरिकेशी को उस मधुर गोष्ठी से दूर कर दिया गयां। उसका अपमानित 
हृदय कुछ सोच ही रहा था, उसी समय उस मधुर गोष्ठी के पास एक विषेला सं 
निकल आया। चाण्डाल लोग देखते ही उस पर ट्ट पड़े और तत्क्षण उसे मार 
डाला । कुछ ही समय पश्चात्‌ एक निर्विष दुमुहा जन्तु निकला। चाण्डालों ने उसे 
मारा नहीं, प्रयुत उसकी पूजा की । हरिकेशी को इस घटना ने श्राइचर्य में डाल 
दिया। वह सोचने लगा, यह क्या ? एक की तजना और एक अचेंता । तत्काल 
उसके ध्यान में प्राया, सविषता और निविषता ही इसका एकमात्र कारण है। ग्पनी 
आत्मा के बारे में भी उसे यही सूका। दूसरे लोगों का श्रनादर नहीं होता और 
मेरा होता है, इसका भी एकमात्र हेतु यही है कि मेरी वाणी में जहर भरा है। इस 
आात्म-चिन्ता में उसे जाति-स्मरण हो भ्राया । प्रत्नज्या ग्रहण कर ली और पूर्व संचित 
कर्मों के साथ लोहा लेने के लिए घोर तप करने लगे | उनके तपः-प्रभाव से एक 
यक्ष भी उनकी सेवा में रहने लगा । 
एक दिन भुनि भिक्षा के लिए पर्यटन करते हुए एक यज्ञ-मण्डप में आ पहुंचे । 
वहां ब्राह्मणों ने मुनि के रंगरूप झौर चर्या की भत्सेना की। यक्ष से यह सब न 
देखा गया। उसने मुनि के शरीर में प्रवेश कर उनसे वाद-विवाद करना प्रारम्भ 
कर दिया। फिर भी ब्राह्मण भिक्षा देने के लिए तयार नही हुए, प्रत्युत तत्रस्थित 
विध्र-पुत्र बेंत, दण्डे और कोड़े से मुनि को पीटने लगे। मुनि के अनुकम्पक यक्ष 
ने अपने देव-बल से उन विप्र-पुत्रों को श्रोथे मुख धरती पर गिरा दिया और सबके 
मुंह से रुधिर बहने लगा | अन्त में सभी लोगों ने आकर मुनि से क्षमा-याचना की, 
तो मुनि ने कहा--मेरा तुम लोगों के प्रति जरा भी रोष नहीं है । यह जो कुछ था, 
वह यक्षविहित था। उसने मेरी अनुकम्पावश यह सब किया। 
“उत्तराध्ययन सत्र ग्र० १३ के आधार से 


पर 
धारिणी रानी की गर्मानुकम्पा 


धारिणी रानी अपने गर्भ की अ्रनुकम्पा के लिए यत्नापूर्वक बैठती थी, यत्ना- 
पूर्वक खड़ी होती थी, यत्ना के साथ सोती थी और वह अपने गर्भ की अनुकम्पा 
के लिए ऐसा श्राहदर करती जो नञ्नति तीक्ष्ण, न भ्रति कटुक, न भ्रति कषेला, न 
अति खट्टा और न श्रति मीठा होता । देश काल के अनुसार उस गर्भ के लिए हित- 
कारक, परिमित व पशथ्य ग्राह्दर क रती थी । अति चिन्ता, श्रति शोक, भ्रति दीनता, 
अति मोह, अति भय तथा अ्रति त्रास अपने-प्रापको नहीं होने देती । गन्धमाल्य ब 
अ्रंलका रों से युक्त होकर सुखपूर्वक अपने गर्भ का वहन करती थी । 


््जॉ 


--ज्ञाताधर्मकथांग सूत्र ग्र० १ के श्राधार से 


58 7| 
रानी धारिणी 


श्रेणिक राजा की एक रानी का नाम घारिणी था। एक बार जब वह गर्भवती 
हुई तो उसे अकाल मेघ का दोहद उत्पन्न हुआ । दोहद की पूर्ति के भ्रभाव में वह 
दिन-प्रतिदिन क्षीण होने लगी । राजा बहुत चिन्तित हुआ । उसने यह बात अपने 
पुत्र अभयकुमार से कही । ग्रभयकुमार ने कहा--मैं दोहद-पूति का उपक्रम करूगा । 
वह अपने पूर्व भव के मित्र देव की प्राराधना में बेठा । तीन दिनों के उपवास की 
सफल आराधना से देव उपस्थित हुप्ना । अ्रभयकुमार ने उसके सामने अपनी समस्या 
उपस्थित की । उस देव ने अपनी वेक्रथिक शक्ति से तत्काल मेघ बरसाया। रानी 
घारिणी राजा के साथ हाथी पर बैठ कर राजगृह के निकटस्थ वैभार पवंत की 
अपत्यकाशं में आनन्दपूर्वंक विहार करने लगी। इस प्रकार देवता ने अपने मित्र 
अभयकुमार पर अनुकम्पा की । 


-ज्ञाताधर्मकथाड् सूत्र श्र० १ के झ्राधार से 


४१०३: 
श्रीकृष्ण द्वारा वृद्ध की अनुकम्पा 


बाईसवें तीर्थकर अ्ररिष्टनेमि प्रभु द्वारिका नगरी के बाहर उद्यान में पधारे। 
संवाद पाकर श्रीकृष्ण वासुदेव अपने विस्तृत परिकर के साथ वन्दन करने के लिए 
चले। टूर से उन्होने देखा, एक वृद्ध पुरुष ईटों के ढेर में से एक-एक ईंट उठा कर अपने 
घर मे रख रहा है। श्रीकृष्ण को वृद्ध पर अनुकम्पा आई। उन्होंने राह चलते ही 
उस ढेर से एक ईंट उठा कर उस वृद्ध के घर रख दी। पीछे चलने वाले लोगों ने भी 
श्रीकृष्ण का अनुकरण किया । एक-एक ईंट उठा कर उन्होंने भी उसके घर रख दी। 
वृद्ध का श्रम-साध्य कार्य थोड़े मे निपट गया । 


--अ्रन्तगडदसाडुः सूत्र श्र० ३ के भ्राधार से 


: ११: 
गजसुकुमाल 


गजसुकुमाल श्रीकृष्ण के छोटे भाई थे। वे बहुत सुकुमार थे। एक बार २२वें 
तीर्थकर श्री भ्ररिष्टनेमि प्रभु द्वारिका नगरी में आए। श्रीकृष्ण के साथ गजसुकुमाल 
भी वन्दन करने के लिए आये और वहां भगवान्‌ नेमिनाथ की देशना सुनी । चरम 
शरीरी होने के कारण गजसुकुमाल को तत्क्षण वैराग्य उत्पन्न हुआ और इस नश्वर 
संसार के प्रति प्रत्यन्त ग्लानि हुई। माता देवकी श्रौर ज्येष्ठ बन्धु श्रीकृष्ण ने उन्हें 
दीक्षा न लेने के लिए बहुत कुछ सम फाया,पर वे भ्रपने संकल्प में दृढ रहे । प्रन्ततोगत्वा 
माता श्रौर बन्धु को उनके दीक्षा-प्रहण में सहमत हो जाना पड़ा। गजसुकुमाल 
दीक्षित हो गए। भगवान्‌ नेमिनाथ की ग्राज्ञा लेकर दीक्षा के प्रथम दिन ही उन्होंने 
भिक्षु की वारहवीं पड़िमा (प्रतिमा) प्ंगीकार की। रात को इमशान-प्रूमि में 
जाकर ध्यानस्थ मुद्रा में बैठ गए। 

सौमिल नामक ब्राह्मण की एक सुरूपा कन्या को गजसुकुमाल के साथ ब्याह 
देने के लिए श्रीकृष्ण ने संकल्प कर रखा था। जव उस सौमिल को यह पता चला 
कि गजसुकुमाल ने मुनिद्गरत प्रंगीकार कर लिया है तो वह अत्यन्त उद्विग्न हुआ | 
रात को वह उसी इमशान-भूमि में श्राया और गजसुकुमाल को व्यानस्थ मुद्रा मे 
देखकर भर भी क्रोषित हुआ। उस क्रोध विह्नलल सौमिल ने ध्यानस्थ मुनि के सिर 
पर गीली मिट्टी की पाल लगा दी और बीच में इमशान-भूमि के जल-जलते पंगारे 
लाकर रख दिए। गजसुकुमाल के धैयं श्रौर अहिंसा की वह अग्नि-परीक्षा थी। 
गजसुकुमाल अ्रद्ोल मेर की तरह स्थिर रहे। उन्होने अपने श्राप सब कुछ सहा, 
पर अग्निकायिक जीवों के प्रति और उस सौमिल के प्रति पूर्ण अ्रनुकम्पा का भाव 
दिखामा । उसी उपसर्ग में वे कैवल्थ प्राप्त कर मोक्षणामी हुए । 


--अन्तगडदसाड् सूत्र श्र० ८ के आधार से 


: १२: 
नमि राजर्षि 


मिथिला! नगरी में नभि नामक राजा थे। एक बार उनके शरीर में दाह-ज्वर 
का रोग उत्पन्त हुआ । असह्य वेदना से राजा व्याकुल हो उठे। उन्हे कुछ नहीं 
सुहाता | यहा तक कि रानियां उनके शरीर पर विलेपन करने के लिए चन्दन घिस 
रही थी और उनके कंक्रणों से जो शब्द हो रहा था, वह भी राजा के लिए ग्रसह्य 
हो गया । राजा ने कहा--शब्द बन्ध होना चाहिए। रानियों को यह सूचना दी 
गई तो उन्होंने एक-एक कंकण अपने हाथों में रखा । शेष उतार कर एक ओर रख 
दिए। शब्द बन्ध हो गया । कुछ ही समय पश्चात्‌ राजा ने कहा---शब्द बन्ध कैसे 
हो गया ? क्‍या रानियों ने चन्दन घिसना बन्ध कर दिया ? उत्तर मिला--किग्री , 
भी रानी के हाथ में दो कंकण नहीं हैं, एक-एक ही कंकण हरएक के हाथ में है। 
इसलिए शब्द नहीं होता । नभि राजा को इस एक और अनेक की घटना से प्रति- 
बोघ मिला । एकाकीपन में शान्ति है। अनेकता ही संघर्षों का कारण है। रोग 
शान्त हुआ । नमि राजा ने प्रत्येक बुद्ध होकर प्रन्नज्या ग्रहण की । एकाकी विहार 
करने लगे। उन नमि राजपषि के निर्मोह-माव की परीक्षा करने के लिए ब्राह्मण 
के रूप मे इन्द्र आ्राया। उसने अपनी देव-शक्ति से दिखलाया कि मिथिला नगरी 
सांय-सांय कर जल रही है। वह राजधि से बोला--मुने | श्रापकी यह मिथित्रा 
कुछ ही क्षणों में भस्मसात्‌ हो जाने बाली है। श्राप इसकी शान्ति का कोई उप- 
क्रम करे । आपकी आंखों में ग्रमृत है, ग्राप एक बार भांक भी लेंगे तो मिथिला-दहन 
शान्त हो जाएगा। देखिए, आपकी रानियां, पुत्र-पौत्रादि पारिवारिक, सभासद्‌ 
स्त्री, बाल, वृद्ध श्रादि नागरिक, हाथी, घोड़े, गाय आदि पशु किस प्रकार रोदन 
कर रहे है । श्राप उन सब पर करुणा कर एक बार उनकी ओर मांके। नभि राजधि 
ने उत्तर दिया--- 

सुहं वसामो जीवामों जस में नत्यि किचर्ण। 
मिहिलायां डज्कमाणायां न से डज्भह किचर्ण 0 

मैं सुख में वश रहा हूं, सुख में जी रहा हूं। मिथिला के जलने में मेरा अपना 
कुछ नहीं जल रहा है। इस प्रकार अनेक बार कहने पर भी नमि राजरि ने मिथिला 
की झोर नही भांका और अपनी निर्म हि स्थिति में लीन रहे । 


--5त्तराध्ययन सूत्र अ० € के आधार से 


: १३: 
संगम और महावीर 


एक दिन इन्द्र-सभा में छदम्मस्थ तीर्थंकर भगवान्‌ श्री महावीर की चर्चा चली । 
सभी देवों ने श्रौर विशेषकर इन्द्र ने उनकी कष्ट-सहिष्णुता की भूरि-भूरि प्रशंसा की । 
संगम नामक एक मित्थादृष्टि देव को यह सब नहीं रुचा । वह भगवान्‌ महावीर 
को पीड़ित करने के लिए उनके पीछे पड़ गया । कभी-कभी वह ग्राम में चोरी कर 
लेता और ध्यानस्थ भगवान्‌ महावीर के पास श्राकर वह चुराई हुई चीज रख देता । 
लोग जब पूछते तू ने चोरी क्‍यों की, तो वह उत्तर देता--मेरे इस गुरु ने मुझे 
कहा था। भ्रज्ञानी लोग भगवान्‌ श्री महावीर को यातना देते | छः महीने तक यह 
क्रम चलता रहा । कभी कुछ कभी कुछ, पर महावीर ग्रपनी साधना में प्रटल रहे। 
उन्होने जरा भी रोष उस सगम देवता पर प्रगट नही किया । एक दिन तो उसी 
सगम देव ने केवल एक रात में भगवान्‌ श्री महावीर को बीस मारणान्तिक कष्ट 
दिए। फिर भी भगवान्‌ अपनी शान्ति और क्षमता में ज्यों के त्यों श्रडोल रहे । 
कहा जाता है, श्रन्त में इन्द्र ने स्वयं श्राकर अपने वज्र से उस देवता को प्रताडित 
क्रिया । अपने देवलोक से बाहर निकाला । उसने मेर पर्वत पर जाकर सदा के लिए 
वास किया। 


--कल्पसूत्र के आधार से 


४ १४: 
चूलनीपिता 


काशी नगरी में चूलनीपिता नामक गृहपति रहता था। उसके पास चौबीस 
करोड़ स्वर्ण मुद्राएं थीं, जिनमें ग्राठ करोड़ सुरक्षित भ्रागार मे, आठ करोड़ व्यापार 
में और झ्ाठ करोड़ भोगोपभोग में थी । वह अस्सी हजार गायों का स्वामी था। 
भगवान्‌ श्री महावीर के पास धर्म-अ्रवण कर वह धर्मोपासक बना । एक दिन वह 
जब पोषधशाला में पौषध-ब्रत कर रहा था, एक देवता आया और उसे पौषध-ब्रत 
छोड़ देने के लिए कहने लगा। चलनीपिता के न मानने पर देवता ने उसके 
बड़े लड़के को सामने लाकर मारा और उसके शरीर के मास खण्डों को उसे 
देखते-देखते तेल के कड़ाहे में तला । चूलनीपिता स्थिर रहा। देवता ने दूसरे पुर्त्र 
की भी वही गति की और तीसरे की भी। चुलनीपिता को श्रडोल देखकर देवता 
बोला--हे चूलनीपिता ! यदितू अ्रब भी ब्रत का त्याग नहीं करता तो अब में 
तेरे पुत्रों की तरह तेरी माता को भी, जिसे तू देव और गुरु के बराबर मानता है, 
तेरे सामने लाकर इसी प्रकार मार डालूगा। माता की अनुकम्पा से द्रवित होकर 
चूलनीपिता उठ खडा हुआ। उस देव को पकड़ने के लिए उसके पीछे दौड़ा और जोर- 
जोर से चिल्लाया। देव भ्रन्तर्धान हो गया और उसकी बांहों में एक खम्बा आ 
गया। कोलाहल सुनकर उसकी मां भद्रा उसके पास आई और बोली--हे पुत्र ! 
तू जोर-जोर से क्यों चिल्ला रहा है ? चूलनीपिता ने सारी घटना कह सुनाई। 
उसकी माता ने कहा--पुत्र ! यह सब देव माया थी । न ही तेरे पुत्र मारे गए 
ओर न मुझे ही कोई मारने वाजा था। तू व्यर्थ ही मेरी अनुकम्पा के लिए उठा। 
तेरा पौषध-ब्रत भंग हुमा है। तू इसका प्रायश्चित्त कर। तदनुसार चूलनीपिता 
व्रत-भंग की आलोचना कर शुद्ध हुआ । बहुत वर्षों तक श्रावक-पर्याय. का पालन 
कर वह देव गति में उत्पत्त हुआ । 


--उपासकदसांग सूत्र भ्र० ३ के आधार से 


१५: 
सुरादेव 


वाराणसी में सुरादेव नामक गृहपति रहता था। उसके पास अठारह करोड़ 
स्वर्ण मुद्राएं थी। साठ हजार गायें थीं। भगवान्‌ महावीर का धर्मोपदेश सुनकर 
श्रमणोपासक बना । एक दिन जबकि वह पौषध-दब्रत मे था, एक दुष्ट देव ने पौषध- 
ब्रत छोड देने को कहा। जब उसने यह न माना, देवता ने उसके बड़े लड़के का 
उसके सामने बध किया और उसने सुरादेव के शरीर में सोलह भयकर रोग उत्पन्न 
करने का डर दिखाया । सुरादेव विचलित हो गया और उस देवता को पकड़ने के 
लिए दौड़ा । देवता आकाश में अन्तर्थान हो गया और उसके हाथ में पौषधशाला का 
कम्भा आगया । उसके चिल्लाने की श्रावाज सुनकर उसकी पत्नी धन्या उसके पास 
भाई शौर चिललाने का कारण पूछने लगी । उसने सारा हाल कह सुनाया । धन्या 
ने कहा--यह सब देव माया थी । तुम्हारा पौषध-भंग हो चुका है। इसका प्राय- 
दिचत्त करो । तदनुसार सुरादेव ने ग्रपने भग्न-बत की आलोचना की श्र कालान्तर 
से मृत्यु धर्म को प्राप्त हो स्वर्गवासी हुआ । 


--उपासकदसांग सूत्र भ्र० ४ के आधार से 


: १६: 
चुल्लडातक 


आग्रालम्बिका नगरी में चुल्लशतक नामक एक गृहपत्ति रहता था । उसके पास 
अठारह करोड़ स्वर्ण मुद्राएं और साठ हजार गाये थीं। मगवान्‌ श्री महावीर से धर्मो- 
पदेश सुनकर वह श्रमणोपासक बन गया । पौषध-दब्नत में देवता ने श्राकर कहा--- 
पौषध-ब्रत छोड़ दो, नहीं तो तेरी सारी सम्पत्ति इधर-उधर फेंक कर मैं ध्वस्त कर 
देता हूं। वह देव को पकड़ने के लिए दौड़ा । देव अदृश्य हो गया और उसके हाथ में 
खम्भा रह गया। चिल्लाने की आवाज सुन कर उसकी पत्नी बहुला श्राई और 
उस देव माया को समभा कर उसे पौषघ-ब्रत भंग करने का प्रायश्चित्त करवाया । 


--उपासकदसांगसूत्र श्र० ५ के श्राधार से. 


१७: 
शकडालपुत्र 


पोलासपुर नगर में शकडालपुत्र नामक कुम्मार रहता था। उसके पास तीन 
करोड स्वर्ण मुद्राएं व दस हजार गायें थीं। उसकी पत्नी का नाम अग्निमित्रा था। 
भंद-निर्माण का उसके बहुत बड़ा उद्योग था। वह आजीवक सम्प्रदाय के नायक 
गोशालक का श्रनुयायी था। एक दिन अशोक वाटिका में वह आजीवक मत के 
अनुसार व्रत-साधना कर रहा था । उस समय एक देवता प्रकट हुआ और बोला--- 
देवानुप्रिय कल यहां 'महामाहण”' आने वाला है। वह जिन है और त्रिलोकपृज्यं 
है। तुम उसे प्रणाम करता और उसकी सेवा करना । 

शकडालपुत्र सोचने लगा-मेरे घर्माचार्य मखलीपुत्र गोशालक ही “महा- 
माहण' और त्रिलोकपृज्य हैं। वे ही कल यहा आयेगे । मै उनकी सेवा करूगा । 

दूसरे दिन वहां महावीर स्वामी श्रमण-समुदाय के साथ पधारे। सहस्रों लोग 
दर्शन और व्याख्यान सुनने के लिए एकत्रित हुए । शकडालपुत्र के मत में भी कौतूहुल 
श्ौर जिज्ञासा उत्पन्न हुईं। वह भी भगवान्‌ महावीर स्वामी को वन्दन करने के 
लिए आया । भगवान्‌ श्री महावीर ने कहा--कल जो किसी देव ने आकर किसी 
'महामाहण' के झाने की सूचना तुझे जो दी थी, वह गोशालक के लिए नहीं थी। 
यह रहस्योल्लेख सुन कर शकडालपुत्र बहुत प्रभावित हुआ और उसने अपनी 
दूकानों में निवास करने के लिए भगवान्‌ श्री महावीर को आमंत्रित किया । 
भगवान्‌ वहां आए और रहने लगे। शकडालपृत्र नितान्त नियतिवादी था। एक 
दिन जबकि मिट्टी के बर्तनों को सुखाने का काम चल रहा था, भगवान्‌ श्री महावीर 
ने शकडालपुत्र से कहा--देवानुप्रिय ! क्‍या ये सारे बतंन बिना प्रयत्न किए ही 
तैयार हुए है ? 

शकडालपुत्र---य्रे प्रयस्त से नही बने है। जो कुछ होता है, वह नियत्तिवश ही 
होता है। 

भगवान्‌---यदि कोई इन बतेनों को तोड़ डाले या अग्लिमित्रा के साथ सह- 
वास करे, तो तुम क्‍या करोगे ? 

दकडालपुत्र---मैं उसे शाप दूंगा, उस पर प्रह्मर करूंगा भर मार डालूगा। 

भगवान--यदि यह तथ्य है---जो कुछ होता है, वह नियतिवश ही होता है, 
तो ऐसा करने के लिए क्यों उद्यत होते हो ? 
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यह सुन कर शकडालपूत्र को सम्यक्‌ ज्ञान प्राप्त हुआ और उसने गृहस्थ-घर्म 
को स्वीकार किया | महावीर स्वामी विहार कर गए। 

एक दिन गोशालक शकडालपुत्र को पुनः अपने धर्म में श्रारूढ़ करने के लिए 
उसके घर आया । शकडालपुत्र ने उसे किचित्‌ भी सम्मान नहीं दिया। गोशालक 
न और कोई रास्ता न पाकर भगवान्‌ महावीर स्वामी की प्रभावशाली स्तुति की । 
शकडालपृत्र बोला-- हे गोशालक ! तुमने मेरे धर्माचार्य की स्तुति की है, इसलिए 
मैं तुम्हें ग्रपनी दुकानें रहने के लिए भर शब्या संस्तारक आदि ग्रहण करने के लिए 
ग्रामन्त्रित करता हूं। गोशालक दूकानों में रहा । झ्कडाल पुत्र को फिर से भ्रपने 
सम्प्रदाय में लाने के लिए प्रयत्नशील बना, पर सफलता मिलती न देखकर वहां 
से अन्यत्र विहार कर दिया । 

इस प्रकार श्रमणोपासक पर्याय का पालन करते हुए शकडालपुत्र को चौदह 
वर्ष बीते । पन्द्रहवे वर्ष में जबकि वह एक दिन पौषध-ब्रत की उपासना में था, एक 
देवता आया और उसके पौषध-क्रत को भग करने के लिए एक-एक कर उसके तीन” 
पत्रों को उसके सामने मारा श्नौर उनके मांस-खण्ड तेल में तले । फिर वह देवता 
अग्निमित्रा भार्या को मारने के लिए उद्यत हुप्रा। शकडालपुत्र उसे पकड़ने के 
लिए दौड़ा । देवता आकाश में उड़ गया और उसके हाथ में खम्भा ग्रा गया । 
कोलाहल सुनकर अग्निमित्रा उसके पास आई ओर वस्तुस्थिति का ज्ञान कराते हुए 
बोली--तुम्हारे पुत्र सकुशल है और मैं सकुशल हु। पौषध-द्रत में मुझे बचाने के 
लिए उठे, इसका प्रायश्चित्त करो। तदनुसार शकडालपुत्र प्रायश्चित्त कर शुद्ध 
हुआ और कालान्‍्तर से स्वर्गवासी हुआ । 


--उपासकदसांग सूत्र श्र० ७ के भ्राधार से 


: श्८: 
चेटक और कोणिक का संग्राम 


राजगृह नगर में श्रेणिक (बिम्बसार) राजा राज्य करता था। उसके ज्येष्ठ 
पुत्र कोणिक ने उसे कारावास में डलवा दिया और स्वयं राजसिहासन पर बठा । 
श्रेणिक भ्रपनी विडम्बता के भय से विष-प्रयोग कर मर गया। कोणिक राजा के 
काल, सुकाल आ्ादि सौतेली माताओो से उत्पन्न ग्यारह भाई और थे। सबसे छोटा 
भाई विहल्लकुमार था। श्रेणिक राजा ने अपने जीवन-काल में ही दो वस्तुएं उसे 
विशेष रूप से प्रदान की थीं। एक सेचानक नामक गन्ध हस्ती और एक ग्रठारहसरा 
बंकूचल नामक हार। उस हार और हाथी के प्रयोग ने कोणिक की महारानी 
पद्मावती के मन में ईर्ष्या उत्पन्न कर दी। वह हठ लेकर बैठ गईं । कोणिक ने उसे 
समझाया कि ये दो वस्तुएं उसे पिताजी के श्नुग्रह से उपलब्ध हुई है। उन्हें हमें 
मांगने का कोई अधिकार नहीं है। महारानी अपने हठ पर डटी रही। भ्रन्त में 
कोणिक को यह मान ही लेना पडा कि किसी भी प्रकार से मैंये दो वस्तुए तुम्हे 
प्राप्त करा ही दूगा। कोणिक ने विहल्लकुमार से हार व हाथी की याचना की । 
विहल्लकुमार ने इस प्रस्ताव को स्वीकार नही किया। विहल्लकुमार को यह भी 
पता चला कि कोणिक बलपूर्वक भी इन वस्तुओं को लेना चाहेगा। वह चतुरता से 
हार, हाथी व अपने भ्रन्त:पुर को लेकर विशाला नगरी में अपने नाना चेटक की 
शरण में चला गया। कोणिक राजा ने एक दूत चेटक राजा के पास भेजा और उसके 
द्वारा रोष भरे शब्दों में सन्देश कहलाया--हार व हाथी के सहित विहललकुमार 
को आप मुझे सौंप दें । चेटक राजा ने दूत से कहा--तुम कोणिक से कहना, जिस 
प्रकार तुम चेलना के पुत्र और मेरे दोहिते हो, उसी प्रकार विहल्लकुमार भी चेलना 
का पुत्र और मेरा दोहिता है। विहल्लकुमार को अपने हिस्से का राज्य भी नहीं 
मिला शौर अब तुम उससे हार व हाथी भी लेना चाह रहे हो, यह श्रनुचित है। 

दूत ने जाकर कोणिक को सारे समाचार सुनाएं। कोणिक ने ससैन्‍्य अपने 
दस भाइयों को बुला लिया और राजा चेटक पर चढ़ाई कर दी । चेटक राजा ने भी 
प्रपने मित्र नव मल्लि वंश के राजाओं को और नव लच्छि वंश के राजाप्ों को 
बुला लिया और विहल्लकुमार विषयक वार्ता बता कर उन्हे युद्ध के लिए सहमत 
किया। दोनों ओर की सेनाएं युद्ध में भ्रा डटीं। घोर संग्राम होने लगा। चेटक 
राजा को अमोघ लक्ष होने का वरदान मिला हुआ था। काल, सुकाल आदि दस 
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भाई एक-एक कर सेनापति होकर आए और चेटक राजा के अ्रमोघ वाण से 
घराशायी हो गए। कोणिक राजा ने तीन दिनों का तप कर अपने पूर्व भव के मित्र 
शक्रेन्द्र और चरमेन्द्र की आराधना को। वे दोनों सहायक होकर युद्ध में उतरे । 
प्रथम दिन महाशिला नामक संग्राम हुआ और चेटक राजा के सैनिक उस देवी 
शिलापात से मरने लगे। दूसरे दिन रथमूसल संग्राम हुआ । उसमें मृुशल-प्रह्म र से 
चेटक के सेनिक बड़ी सख्या में मरे। कहा जाता है कि इन दो दिनों के 
सग्राम में एक करोड़ अस्सी लाख मनुष्य मारे गए। इस देवी-शक्ति के सामने 
चेटक राजा नही ठहर सका और विशाला नगरी में जा घुसा । नगरी के दरवाजे 
बन्द कर दिये गए। कोणिक राजा अपने समग्र बल से से भी दरवाज़ों और प्राकार 
को गिरा कर नगरी मे न जा सका लम्बी श्रवधि के पश्चात्‌ एक कुलबालक नामक 
गुरु-द्रोही और अ्रप्टात्मा तपस्वी साधु की सहायता से वह नगरी में प्रवेश पा 
गया। हार देव प्रदत्त था, भ्रतः वह देवों द्वारा अपहृत हो गया और हाथी नगर 
प्राकार की खाई के अग्नि प्रकोप में फस कर काल-धममं को प्राप्त हा गया । 

चेटक राजा ने एक प्रछन्‍्न स्थान में आमरण अनशन द्वारा अपना अन्त कर 
लिया। इस प्रकार बिना किसी यथेष्ट परिणाम के यह नर-घातक युद्ध समाप्त हो 
गया। 


--निरयावलिया सूत्र अ्र० २ से १० के श्राधार से 


: १६: 
समुद्रपाल 


बस्पानगरी सें पालित नामक एक व्यापारी रहता था। वह जीव, ग्रजीव, 
पुण्य, पाप आदि का ज्ञाता और निग्र॑स्थ धर्म का उपासक था। एक बार व्यापार 
करने के लिए वह जहाज द्वारा पिहुड नगर में श्राया और वहां व्यापार करने लगा । 
थोड़े ही दिनों में व्यापार बहुत बढा और वह नगर का प्रतिष्ठाप्राप्त व्यापारी 
बन गया । एक वैश्य ने अपनी लावण्यवती कन्या का विवाह उसके साथ कर दिया । 
आनन्दपुर्वक समय बीतने लगा। कुछ दिनो पश्चात्‌ अपनी गर्भवती पत्नी को साथ 
लेकर पालित श्रावक जलपोत द्वारा चम्पानगरी जाने के लिए बिदा हुआ । 
पालित की पत्नी ने समुद्र मे चलते उस जलपोत में ही एक पुत्र को जन्म दिया। 
समुद्र में पैदा होने के कारण उसका नाम समुद्रपाल रखा गया । बालक बहुत ही 
क्रान्तिवान्‌ और जलप्रिय था । उपयुक्त वय मे उसने योग्य गृरु से बहत्तर कलाग्रो 
व नीति-आस्त्र का ज्ञान प्राप्त किया। युवावस्था में सुरूपा कन्या के साथ उसका 
विवाह सम्पन्न हुआ । रमणीय महलों मे वह सासारिक सुखों का भोग करके रहने 
लगा । 

एक दिन वह अपने महल के गवाक्ष में बेठा हुआ राजपथ की हलचल देख 
रहा था। इतने ही में उसने देखा---एक चोर को बधक जन बध्य भूमि की ओर 
लिए जा रहे हैं। उस चोर की स्थिति पर विचार करते हुए उसे वेराग्य उत्पन्न 
हुमा और वह एकाएक समस्त भोग-विलासों को ठुकरा कर साधु बन गया । अनेक 
वर्षों तक संयम का यथाविधि पालन कर मोक्ष को प्राप्त हुआ । 


--उत्तराध्ययनसत्र भ्र० २१ के श्राधार से 


४ २० :; 
खानन्द श्रावक 


वाणिज्य ग्राम नामक एक नगर था । पग्रानन्द गृहपति वहां रहता था । उसके 
पास बारह करोड़ स्वर्ण मुद्राएं और चालीस हजार गायें थी। वाणिज्य ग्राम नगर 
के बाहर कोलाक नामक सन्निवेश था। वहां आनन्द गृहपति के ब्रनेक स्वजन मित्र 
रहते थे । उस सन्निवेश में एक बार भगवान्‌ श्री महावीर आए। वहां जितशत्रु 
राजा वन्दन के लिए गया। संवाद पाकर झानन्द गृहपति भी वहा गया । सभी ने 
शान्त चित्त प्रवचन सुना । प्रवचन के पश्चात राजा तथा अन्य लोग अपने-अपने 
स्थान गए | आनन्द वहां रुका रहा और उसने पांच अणब्त और सात शिक्षाब्रत 
रूप श्रावक-धर्म भ्रंगीकार किया । के 

चौदह वर्ष तक वह श्रावक-पर्याय पालता रहा। पन्द्रहवे वर्ष में अपने ज्येष्ठ 
पुत्र को अपना सारा दायित्व सम्भला कर पौषधशाला में रह कर एकादश श्रावक- 
पडिमा की आराधना करने लगा । शरीर में शैंथिल्य का सचार होते देखकर उसने 
झामरण प्रनशन ग्रहण कर लिया। उस आमरण अनशन से उसे सुविस्तृत श्रवधि- 
ज्ञान प्राप्त हुआ । जिससे बह उत्तर में चूल हेमवन्त पर्वत तक, दक्षिण, पश्चिम 
और पूर्व मे पाच सौ योजन लवण समुद्र तक, ऊपर सौधर्म देवलोक तक और 
अधो प्रथम नरक के लोलुच नरकावास तक देखने भौर जानने लगा। 

उन्ही दिनों भगवान्‌ श्री महावीर उद्यान में आए। गौतम स्वामी तेले की 
तपस्या पूर्ण कर भगवान्‌ श्री महावीर से झ्ाज्ञा लेकर भिक्षा के लिए नभर में 
आए । नगर में आनन्द श्रावक के आमरण अनशन की जब चर्चा सुनी तो देखने 
का भाव उनके मन में उत्पन्न हुआ । वे आनन्द की पौषधशाला में आए। आ्रातन्द 
ने शारीरिक ग्रसामर्थ्य के कारण लेटे-लेटे ही वन्दना की और चरण स्पश किया । 
आ्रानन्द ने कहा, भगवन्‌ गौतम, क्या आमरण अनशन मे गृहस्थ को श्रवधिज्ञान 
उत्पन्न हो सकता है ? 

गौतम---हां, हो सकता है । 

भ्रानन्‍न्द--मुर्के अवधिज्ञान प्राप्त हुआ है और वह पूर्व और पश्चिम आदि 
दिश्ाप्रों में इतना विशाल है । 

गौतम--पआ्रानन्द, गृहस्थ को इतना विशाल अवधिन्नान नहीं मिल सकता। 
अनशन में तेरे से यह मिथ्या सम्भाषण हुआ है; श्रतः तू इसकी आलोचना या 


३१६ अहिसा विवेक 


प्रायड्चित्त कर । 

ग्ानन्द---प्रभो ! महावीर प्रभु के शासन में सत्याचरण का प्रायश्चित्त होता 
है या अ्सत्याचरण का ? 

गौतम--असत्याचरण का । 

आनन्द--प्रभो ! श्राप ही प्रायश्चित्त करे । आप ही से असत्याचरण हुग्ना है। 

आनन्द की इस दृढतापूर्ण वार्ता को सुन कर गौतम स्वामी सम्श्रान्त हुए । वहा 
से चलकर महावीर प्रभु के पास आए और वह सारा वार्तालाप उन्हे कह सुनाया । 

भगवान्‌ महावीर ने कहा-गौतम ! तुम्हारे से ही असत्याचरण हुआ है। 
तू आनन्द के पास जा और उससे क्षमा-याचना कर। 

गौतम स्वामी तत्काल आनन्द के घर झरए और कहा--आनन्द | भगवान्‌ 
महावीर ने तुझे ही सत्य कहा है। मैं वृथा विवाद के लिए तेरे से क्षमा चाहता हुं। 


-“उपासकदसांगसन्न श्र० १ के आधार से 


ड र्‌ १ 
श्रेणिक का नरक-गमन 


भगवान श्री महावीर बुहत्‌ श्रमण-समुदाय के साथ राजगृह नगर में पधारे। 
श्रेणिक राजा राज-परिवार और सेना के साथ बड़े ठाट से वन्दन करने के लिए 
श्राया । विशाल परिषद्‌ में धर्मोपदेश हुआ । देशना के अनन्तर श्रेणिक राजा ने 
खड़े होकर विनम्र भाव से भगवान्‌ से पूछा--भगवन्‌ ! आपके निग्न॑न्थ प्रवचन 
में मेरा पूर्ण विश्वास है और उसे ही मै यथार्थ मानता हूं । आपके प्रति मेरी प्रगाघ 
श्रद्धा है। आ्राप बताए मैं यहां से काल-धर्म को प्राप्त होकर किस योनि को प्राप्त 
करूगा ? सारी परिषद्‌ जानने को उत्सुक हो उठी थी । श्रेणिक के मन मे अपूर्वे 
उत्साह था और निकपचय था--भगवान्‌ मेरे लिए कोई विशिष्ट गति का ही निरू- 
पण करेगे । 

भगवान्‌ ने उत्तर दिया--श्रेणिक ! यहा से ग्रायुप्य पूर्ण कर तू पहली नरक 
में पंदा होगा । ' 

श्रेणिक स्तब्ध रह गया । सारी परिषद्‌ विस्मित हो उठी। भगवान्‌ ने कहा-- 
श्रेणिक ! डरो मत | विराट सुखों की ओर जाते हुए तुम्हारा यह नरकाबास 
बहुत ही लघु है । उस नरक योनि को पार कर तू फिर मनुष्य-योनि प्राप्त करेगा 
और मेरे ही जेसा भावी चौबीसी का प्रथम तीर्थकर होगा । 

श्रेणिक---भगव न्‌ ! किन कर्मो के परिणाम स्वरूप मुझे यह नरक का भोग 
मिला ? 

भगवान्‌---तू ने आहंद-धर्म प्राप्त करने से पूर्व शिकार खेलते समय एक 
गर्भवती मृगी को अपने बाण से मारा था और उस हिंसा-कऋत्य पर गवित हुआा था 
कि मैंने कैसा लक्ष्य साधा है कि एक ही बाण से हिरणी और उसके गर्भस्थ बच्चे 
बीध गए। उस अकृत्य की अतिशय इलाघा से यह निकाचित (नहीं टूटने वाला ) 
कर्म बन्ध हुआ झौर वह तुझे अनिवार्य रूप से भोगना ही पड़ेगा। 

वृद्धावस्था में यही श्रेणिक राजा राज्यलोलुप पुत्र कोणिक के द्वारा काराबास 
में डाला गया । माता चेलणा के द्वारा कोणिक दृत्कारा गया तो उसे अपने कृत्य 
पर पश्चाताप हुआ और बह पिता को मुक्त करने के लिए कारवास की ओर गया । 
श्रेणिक ने समझा, यह दुष्ट पुत्र मेरी और भी विडम्बना करना चाहता होगा। 
अच्छा है, मैं अपने भाप मर जाऊं। राजा के हाथ में विष मुद्रिका थी और वह उस 
माध्यम से आत्म-हत्या कर मर गया और नरकगामी हुग्रा । 


--निरयावलिया सूत्र श्न० १ के आधार से 


: २२: 
ब्रह्ददत्त चक्रवर्ती और चित्तमुनि 


चित्त नामक मुनि थे। ब्रह्मदत्त नामक चक्रवर्ती था। दोनों ने ज्ञान-बल से 
अपने पिछले पांच भवों को देखा । पिछले भवों की सहवर्तिता के कारण इस छठे 
भव में भी दोनों का अनुरागपूर्ण मिलन हुआ । चक्रवर्ती को श्रपने भाई की त्याग- 
दशा पर दया भ्राई। उसने बहुत प्रकार से उसे काम-भोगों के लिए आमन्त्रित 
किया, पर मुनि का मन जरा भी विचलित नहीं हुआ । प्रत्युत मुनि ने कहा---सर्व 
गीत विलाप रूप हैं। नाटक विडम्बना रूप है। सर्व प्रकार के आभूषण भार रूप हैं 
और सर्व काम-भोग दु:ख के देने वाले है। जिस प्रकार सिह मृग को पकड़ कर मृत्यु 
के मुख में पहुचा देता है उसी प्रकार निश्चय ही मृत्यु श्रन्‍्त समय में इस जीव को 
परलोक में पहुँचा देती है। उस समय माता-पिता और बन्धु उसे रोक नही सकते। 
इसलिए राजन्‌ ! त्‌ ही काम-भोगों को छोड़ कर संयम ग्रहण कर। चक्रवर्ती ने 
कहा मैं--मानता हु, मुनिवर तुम जो कह रहे हो, वह सब सच है, पर मैं अपने 
झासवित भाव को छोड कर सयम-पथ पर चल सक्‌, ऐसा मनोबल नहीं रखता । 
अन्त में दोनों एक-दूसरे से अलग हुए और अपने-अपने रास्ते से जीवन भर चलते 
रहे। इस मनुष्य गति को छोड़ कर दोनों दो उत्कृष्ट गतियों को प्राप्त हुए, मुनि 
मोक्ष गति को और चत्रवर्ती सप्तम नरक को। 


-“उत्तराध्ययन सूत्र श्र० १३ के श्राघार से 


5२३: 
ननन्‍दन मणिहारा 


राजगृह नगरी में नन्‍्दन नामक मणिहारा रहता था। वह धन धान्यादि से 
सम्पन्न और नगर के प्रमुख लोगों में से एक था । कालास्तर से वह जेन श्रावक बन 
गया। नाना ब्रत नियमों की आराधना करने लगा। एक बार ग्रीष्मकाल में उसने 
तीन दिनों का पौषध-ब्रत किया । भयंकर गर्मी पड़ी । प्यास से उसका मन झाकुल- 
व्याकुल हो उठा । परिणामों की स्थिति विषम हो गई। वह सोचने लगा, धन्य है 
वे लोग जो कुआं, बाबड़ी आदि बनवाते हैं। मुके भी ऐसा ही धर्म करना चाहिए। 

प्रात: काल भोजन ग्रादि से निवृत्त होकर राजा के पास गया और भूमि-पाचना 
की राजाज्ञा पाकर उसने एक विशाल पृष्करिणी तैयार करवाई । उसके चारों 
श्रोर चार बाग लगवाए। पूर्व के बाग में चित्रशाला, दक्षिण के बाग में दानशाला, 
पश्चिम के बाग में औषघशाला और उत्तर के बाग में अलंकारशाला बनवाई। 
सहम्रों लोग वहां आते और इच्छित सुख-सुविधा प्राप्त करते। नगर में ननन्‍्दन 
मणिहारे की इलाघा फैल गई | 

अन्त में नन्‍दन मणिहारा के शरीर में एक साथ कुष्ठादि सोलह रोग 
उत्पन्न हुए। नाना उपचारों से भी वे शान्त न हुए। अपनी प्रवित्तियो में श्रासक्त 
नन्‍्दन मणिहारा मरा और उसी पृष्करिणी में दर्दुर रूप से उत्पन्न हुआ । आते- 
जाते लोग तन्दन मणिहारे की प्रशंसा करते | वह सब सुन कर उसे जातिस्मरण 
ज्ञान हुआ। उसने अपने आपको पहिचाना। अपने मिथ्याचरण का पश्चाताप 
किया। फिर से श्रावक के बारह ब्रत पालन करने लगा। भगवान्‌ श्री महावीर 
राजगह में पधारे। पुष्करिणी पर जल भरते के लिए आती-जाती स्त्रियों के मुख 
से यह सवाद उस ददु र को भी मिला । 

नन्‍्दन दर्दुर यह संवाद पाकर बहुत प्रसन्‍त हुआ । फुदक-फूदक कर वह भी 
भगवान के दर्शनों के लिए चल पड़ा । राजमार्ग पर श्रेणिक राजा का भी आगमन 
हो रहा था। अकस्मात्‌ बह दर्दुर राजा श्रेणिक के घोड़े के पैर से कुचला जाकर 
घायल हो गया। राज-मार्ग के एक ओर हट कर उसने भगवान्‌ श्री महावीर को 
वन्दन किया और आमरण अनशन कर लिया। वह शुभ ध्यानरत वहां से मरा 
और प्रथम देवलोक में ददु रावतंशक विमान में देवरूप से उत्पन्न हुआ । 


-+जशाताधमंकथांग सृत्र श्र० १७ के प्राधार से 


: र४ : 
पादर्व प्रभु और धरणेन्द्र पद्ावती 


तेईसवें तीर्थंकर पाश्वनाथ प्रभु जब कुमारावस्था में थे, एक बार वन-क्रीड़ा 
से नगर की ओर जा रहे थे। देखा, रास्ते के एक ओर एक जटाघारी तपस्वी धुनी 
तप रहा था। नगर के अनेकानेक प्रमुख लोग उसकी तपस्या से प्रभावित होकर 
उसके चारो ओर एकत्रित हो रहे थे। पाइर्वकुमार ने कहां---तपस्विन्‌ ! यह 
तुम्हारा कैसा तप ? अनग्रिन जीवों को भस्म कर तुम अपना कल्याण चाहते हो ? 

तपस्वी---राजकुमार ! तुम धर्म के रहस्य को क्या समभते हो, दूधमुहे 
बच्चे हो। क्या मेरी इस धुनी में कोई जलता हुआ जीव तुझे नजर भी भा रहा है ? 

पाइवेकुमार---तुम्हारी धुनी में जो बड़ा लक्कड़ जल रहा है, उसके अन्दर 
विशालकाय सर्प और सर्पिणी जल रहे है। यह मैं तुम्हें अपने ज्ञान-नल से बताए 
देता हू 

तपस्वी ने कहा--तुम्हारा ज्ञान मिथ्या होगा | देखो में अभी इस लक्कड़ 
को चीर देता हू। प्रत्यक्षस्थ कि प्रभाणम' यह कह कर उसने तत्काल कुल्हाडी 
उठाई और उस लक्कड को चीर डाला। टसी समय एक सर्प और सर्विणी तिल- 
मिलाते हुए बाहर आए । वे मरणासन्न स्थिति मे थे। पाइवंक्रुमार ने उनकी नवका- 
रमन्त्र सुनाया और चार शरण दिए । वे वहां से मर कर धरणेन्द्र और पद्मावती 
ही गए । परिषद्‌ मे उस कमठ तापस की भत्संना हुई । लोग धिक्‍कारने लगे और 
कहने लगे यह कैसा धर्म ? तापस पाइवंक्रुमार पर बहुत क्रुद्ध हुआ, पर करता भी 
क्‍या? 

पाइवंकुमार ने प्रन्नज्या ग्रहण कर ली और तपस्या, कायोत्सगे आदि करने लगे। 
बह कमठ तापस भी नाना तपस्या करता हुआ मरा और साधारण-सी देवगति में 
उत्पन्त हुआ । एक दिन पाइ्वेनाथ प्रभु को कायोत्सगं मुद्रा में देख कर उत्तके मन 
में प्रतिशोध जगा श्र वह मूसलाधार पानी बरसाने लगा। उसी समय धरणन्द्र 
ओर पद्मावती के सिंहासन डोल उठे । पद्मावती ने उपस्थित होकर सिंहासन 
की विकुर्वणा की और घरणेन्द्र ने पाइवेप्रभु के ऊपर छत्र धारण किया | कमठ को 
पुनः परास्त होना पड़ा । 


--पाववंचरित्र के श्राधार से 


4 रू : 
राम और सुग्रीव का उपकार सम्बन्ध 


राम का जीव किसी एक भव में महापुर नामक नगर में एक श्रेष्ठि-पुत्र था । 
उसका नाम पद्मरुचि था। वह धर्म तत्त्व का ज्ञाता, द्वादश ब्रतधारी श्रावक 
था। एक दिन महापुर नगर से एक गोकल गुजरा । एक वृषभ अशक्‍्त होकर 
रास्ते पर ही गिर पड़ा । गोकुल श्रागे चला गया । असहाय वृषभ श्रपनी भ्रन्तिम 
इवासे गिन रहा था। श्रेष्ठि-पुत्र पद्मरुचि वहां सहज ही पहुंचा । उसके मन में 
वृषभ की मरणासन्न स्थिति पर करुणा आई। वह सदभावपूर्वक वहां ठहरा! 
वृषभ को चार शरण दिलाए, नवकारमन्त्र सुताया । वृषभ उस सद्विचार के साथ 
मरा और उसी पुण्य-प्रभाव से उसी नगर के राजा छत्रछाय के घर पुत्ररूप में 
उत्पन्न हुआ । माता-पिता ने उसका नाम वृषभध्वज दिया | 

एक दित राजकुमार कीड़ा करता हुआ वहीं पहुंच गया, जहां अपने वृषभ के 
भव में वह मरा था । स्थान को देख कर उसे जातिस्मरण ज्ञान हो गया। भ्रपने पूर्व 
भव का सारा वृत्तान्त उसे याद आ गया । उसे अपने उपकारी से मिलने की श्रौर 
उस पर प्रत्युपकार करने की प्रबल इच्छा हुई । उसने वहां एक देहरा बनवा दिया 
और उसकी दीवारों पर उस घटित घटना का चित्र बनवा दिया। वहां एक आर- 
क्षक नियुक्त किया और उससे कहा, जो कोई व्यक्ति इस चित्र के हार्द को सम- 
भने बाला आए, उसे मेरे पास ले झ्राग्नो । वह मेरा परम उपकारी है। 

किसी दिन श्रेष्ठिकुमार पद्मरुचि जो अब स्वयं श्रेष्ठि के नाम से ही विख्यात 
हो चला था, वहां आ गया । उसने चित्र देखा। सारी घटना तत्काल स्मृति में 
ग्राई। आरक्षक से उस देहरे का वृत्तान्त जाना, तो उसने समर लिया कि इस 
नगर का राजा वृषभध्वज ही मेरे द्वारा उपकृत उस वृषभ का जीव है। आरक्षक 
के साथ वह राजदरबार में पहुचा | परिचय पाकर राजा उसके चरणों में गिर 
पड़ा और बोला, यह राज्य आपकी ही देन है । ग्रतः ग्राप इसका उपभोग करे । 

राजा ने नगर मे सेठ को अपना ज्येष्ठ-वन्धु घोषित कर दिया । राज-काज 
भी उसके परामश्श से चलाने लगा । तात्पयं, नगर के लोग दोनों को ही राजा की 
बुद्धि से देखते | दोनों का प्रेम अन्त तक निभा | जन्मरान्तर से वे ही दोनों मित्र 
राम और सग्रीव हुए । सेठ का जीव राम, वृषभ का जीव सुग्रीव । सेठ ने वृषभ 
का उपकार किया था । अ्रतः सुग्रीव ने सीता की खबर ला कर अपने उपकार का 
बदला चुकाया । 


--रामचरित्र गीति ५० के प्राणार से 


परिशिष्ट २ 


पारिमाषिक डशब्दकोष 


सं 9 फ- संस्कृत 
हि०-- हिन्दी 


अंग 


अचित्त 


भ्रछेरो 
श्रढाई ढहीप 


अणगार 


धरणाचार 


घतिचार 


अदत 


भपम 


पारिमाषिक दाब्दकोष 


+-सं० हि० अंग 

तीर्थंकरों के उपदेशानुसार गणधरों द्वारा रचित शास्त्र 
--सं० हि० अचित्त 

चित्त विज्ञान तेन रहितमचित्तम्‌ । 

निर्जीव पदार्थ । 

--सं० हिं० आइचर्य 

अभूतपूर्व व अ्रनहोनी घटना । 

--हिं० भ्रढ़ाई दीप 

तियंग्लोक के प्रथम अढाई हीप--जम्बू, घातकी व पुष्कराध्ध । 
--सं ० हिं० अनगार 

नास्त्यगा रमस्य अनगार: । 

जिसके किसी प्रकार का आगार (प्रपवाद) न हो । साधु। 
--सं० हि० अनाचार 

सर्वथा ब्रतखण्डनमनाचार: | 

स्वथा ब्रत-भंग करना । 

--सं० 6० भ्रतिचार 

ब्रतभज्ं विधातुं सामग्रीसंकलनं, एक देशेन वा ब्रतखण्डन- 
मतिचारः। 

ब्रत-मंग के लिए सामगी एकत्रित करना या एक देश से ब्रत- 
खण्डित करना । 

--सं० हिं० अदत्त 

अदत्तादानं स्तेयम्‌ । 

बिना दी हुई वस्तु को ग्रहण करना। 
+ससं ० हि० अधर्म 
आत्मशुद्धिबाधको धर्म: । 
श्रात्म-शुद्धि का बाधक | 


धनत्तकाय 


गनशान 


झनाये 


पन्तराय 


भ्रन्यतीर्थो 


खमयदान 


अरिहन्त 


श्रवधगिनानी 


अशुभ कर्म 


असं ख्यात 


झहिंसा विवेक 


--सं० हिं० अनन्तकाय 

अनन्त जीवों वाली वनस्पति 

--सं० हि० भ्रनशन 

ग्राह्रपरिहा रोप्नशनम्‌ । 

आमरण प्राह्र-परित्याग । राजस्थानी भाषा में संथारा । 
--सं० हिं० अनाये 

शिष्टासम्मतव्यवहा रश्चानारये' । 

जिसका आचार शिष्ट पुरुषो द्वारा सम्मत नहीं होता। 
--सं० हि० अन्तराय 

दानादिलब्धो विध्चकरः अन्तराय. । 

दान गब्रादि में बाधा डालने वाला कर्म । 

--स० हि० अन्यतीर्थी 

जैनेतर धर्म को मानने वाला । 

+-सं० हिं० अ्भयदात 

हिसानिवृत्तिरभयदानम्‌ । 

हिंसा-निवृत्ति । 

--स० हि० अरिहन्त 

चतुर्णा घनधातिकमंणां हन्ता, प्रातिहार्याधितिशयवांश्च । 
चार घनघाति कर्मो का नाश करने वाले व प्रातिहार्य अति- 
शयों से युक्त । 

+-स० हि अवधिनानी। 

आत्मात्रापेक्ष रूपिद्रव्यगोच रमवधि: । 

इन्द्रिय और मन की सहायता के बिना केवल ग्रात्मा के द्वारा 
रूपी द्रव्यों को जानना अवधिज्ञान है। जो इस ज्ञान से युक्त 
होता है, उसे अवधिज्ञानी कहा जाता है। 

-+सं० हिं० अन्त 

अत्यागरूप कर्मागमन का द्वार। 

-+सें० हिं० अशुभ कर्म 

पाप । 

--सं० हिं० असंख्य 

न विद्यते संख्घामानमिति असख्यम्‌ । 

संख्यातीत । 
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गसंजमजी तब 


झसंपती 


शआगन्या 


अ्रागस 


आतम 


आत्तंध्यान 


आलव 


इंबिरतो 


इन्द्रिय 


उदय 


--सं० हिं० असंयम जी वत जय 

अग्रती जीवन 

-+सं० हि० असंयति 

असंयतो विरत:। 

जिसके किसी भी प्रकार की विरति न हो । 

+--सं० हिं० आ्ाज्ञा । 

अहंदुपदेश आज्ञा। 

अरिहन्त का उपदेश । 

--सं० हि० आंगम 

आाप्तवचनादर्थेशञानमाग म: । 

आप्त बचन से जो श्रर्थ-ज्ञान होता है, उसे आगम कहा जाता 
है । आगम, सूत्र आदि एकार्थवादी हैं । 

++सं० हि० आत्मा 

ग्रतति, संसरति इति ग्रात्मा । 

जो संसार में पर्यटन करे । 

सं ० हिं० आारत्तेध्यान 

प्रियात्रिय वियोगसंयोगे चिन्‍्तनमात्त॑म्‌ । 

प्रिय के वियोग एवं अ्रप्रिय के संयोग मे चिन्तित रहना । 
-+सं ० हि? आाखस्रव 

कर्माकर्षक आत्मपरिणाम आलख्रव: । 

कर्मो को ग्राकषित करने वाले आत्म-परिणाम । 

--सं ० हि० भ्रविरति 

अप्रत्यास्यानमविरति:। 

अत्यागवृत्ति । 

-+सं० हिं० इन्द्रिय 

प्रतिनियतार्थग्रहणमिन्द्रियम । 

जिनके द्वारा शब्द आदि नियत विषयों का ज्ञान हाता है। 
+-सें० हिं० उदय 

वेद्यावस्था उदय: | उदी रणाक रणेन स्वभावरूपेण वाष्टानामपि 
कमंणामन भवावर्या उदय: । 

उदीरणा के द्वारा अयवा स्वाभाविक रूप से आठों कर्मों का 
अनुभव । 


रे२८ 


उपकार 


उपबास 
उपांग 


एकेन्त्री 


करण 


काउसम 


काय 


केदली 


अहिसा विवेक 


--सं० हिं० उपकार 

सहयोगदानमुपकार: । लौकिको लोकोत्त रश्च । आत्मविकास 
कल्लोकोत्तर:, तदितरस्तु लौकिक: । 

सहयोग देना उपकार है। वह लौकिक और लोकोत्तर दो 
प्रकार का है । आत्म-विकास करने वाला उपकार लोकोत्तर 
और इसके अतिरिक्त लौकिक--व्यावहा रिक कहलाता है। 
+देखें--तप 

-+सं० हि० उपांग 

अंगों के विषय को स्पप्ट करने के लिए श्रुतकेवली या पुवंधर 
आचार्यों द्वारा रचे गये झरागम । 

-+स० हि० एकेन्द्रिय 

एक स्पञ्ननं इन्द्रियं येषां ते एकेन्द्रिया: । 

जिन प्राणियों के केवल एक स्पर्शनेन्द्रिय ही है । 

--सं० हि० करण 

कृतका रितानुमोदनरूप: त्रिविधयोगव्यापार:। 

कृत, कारित और अनुमोदन रूप योग-व्यापार । 

नन्स० हि ० कर्म 

ग्रात्मनः सदसत्‌ प्रव॒त्याकृष्टास्तत्प्रायोग्यपुद्गला कर्म । 
आत्मा की सत्‌ व असत प्रवृत्तियों के द्वारा आकृप्ट एवं कर्म- 
रूप में परिणत होने योग्य पुदगल । 

“>-सं ० हि० कायोत्सम । 

शरीरकषायादे: परित्यागो व्युत्सर्ग: | 

शरीर एवं कषाय श्रादि का उत्सर्ग । 

“+सें ० हिं० काया 

चीयते इति काय' । 

यह काय शब्द की निरुक्ति है। इसका पारिभाषिक अर है, 
शरीरावयवी । सादुश्य की अपेक्षा जिसमें प्रदेश-प्रवयव होते 
है, उसे काय कहा जाता है । 

-“स० हिं० केवली 

निखिलद्रव्यपर्यायसाक्षात्कारि केवलम, तद्वान्‌ केवली । 
समस्त द्रव्यो और पर्यायों का साक्षात्कार करना केवलज्ञान है। 
इस ज्ञान से युक्त व्यक्ति केवलज्ञानी या केवली कहा जाता है। 
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“+ ० हिं० चक्रवर्ती 

चकरत्न के घारक इलाध्यपुरुष । 

-“सं० हिं० चारित्र 

मोक्षार्थ क्रियमाणं प्रकृष्टमावरणं (त्यागः) चारित्रम । 

मोक्ष के लिए किया जाने वाला प्रकृष्ट आचरण--त्याग । 
अवसर्पिणी या उत्सपिणी में होने वाले चौबीस तीर्थंकर । 
>-सं० हि० चातुर्मासिक प्रापश्वित्त 

देखें, प्रायश्चित्त । 

-+सं० हिं० छद्यस्थ 

अकेवली छुद्मस्थ: | 

अकेवली । 

--भूमि के प्रन्दर जड़ में लगने वाले अनन्तकाबिक फल 
विशेष । 

++स० हिं० जिनकल्पिक 

जिनेन तीर्थकरेण कल्प: सदशः आचारों यस्य मुने: स जिन- 
कल्पिक: । 

तीर्थंकर के समान आवारवान्‌ मुनि । 

-+सं० हि० जिन-धर्म 

जिनने वीतरागेन प्ररूपितों घर्म: --जिनधर्म: । 

वीतराग पुरुषों द्वारा प्ररूपित धर्म । 

-तीर्थकर 

->सं० हिं० जीव 

उपयोगलक्षणो जीव: । 

जानादि उपयोग लक्षण युक्त पदार्थ । 

--सं० हिं० ज्ञान 

सामान्य विशेषात्मकस्य वस्तुनः: सामान्यधर्मान्‌ गौणीडंत्य 
विशेषाणां ग्राहक ज्ञानम्‌ 

सामान्य विशेषात्मक वस्तु के सामान्य (एकाकार) धर्मो को 
गौण कर विशेष (मिन्‍्ताकार) धर्मो को ग्रहण करना । 
+स० हिं० तपः 

तपः अनशनादि । 

अनशन, ऊनोदरिका आदि बारह प्रकार के निर्जेरा धर्म को 


रे३० 


तिरछा लोक 


तोर्थंकर 


तेउकाय 


तेजुलेश्या 


त्रस 


दया 


दान 


दोक्षा 


अहिंसा विवेक 


तप कहा जाता है। एक दिन का यह तप उपवास, दो दिन का 
बेला, तीन दिन का तेला आदि कहलाता है। 

---सं० हिं० तियंक्‌ लोक 

उध्वेलोक और श्रधोलोक के बीच में अठारह सौ योजन का 
क्षेत्र । 

--सं० हिं० तीर्थंकर 

तीय॑ते ससारसमुद्रोयेनेति तीर्थ प्रवचनाधारश्चुतविध: संघ: 
प्रथम गणधरो वा, तत्करोतीति तीर्थकर: । 

जिसके द्वारा यह संसार-समुद्र तेरा जा सके, उसे तीर्थ कहा 
जाता है। तीर्थ-प्रवचन और उसका आधार चतुविध संघ या 
प्रथम गणघर को भी तीर्थ कहा जाता है। तीर्थ का प्रवर्तन 
करने वाले तीर्थंकर कहलाते है । 

--सं ० हि० तेजस्काय 

तेज: कायो येषां ते तेजस्कायिका: । 

जिन प्राणियों का अग्नि ही शरीर है, उन्हे तेजस्कायिक कहा 
जाता है। 

--सं ० हि० तेजोलेश्या 

एक उष्णता-प्रधान सहारक लब्धि (शक्ति) विशेष । 

“उस ० हि० तरस 

हिताहित प्रवृत्तिनिव॒त्यर्थ गमनशीलास्त्रसा: । 

हित की प्रवृत्ति और श्रहित की निवृत्ति के निमित्त गमन करने 
वाले जीव । 

>स० हि० दया 

पापाचरणादात्मरक्षा दया । 

पापमय अ्राचरणों से अपनी या दूसरों की भ्रात्मा को बचाना । 
करुणा, अनुकम्पा आदि इसी के पर्यायवाची शब्द हें । 

+सं० हि० दान 

स्वपरोपका रार्थ स्वकीयवस्तुनो वितरण दानम्‌ । 

अ्रपने एवं दूसरे के उपकार के लिए अपनी वस्तु का वितरण 
करना। 

+-सं० हि० दीक्षा 

दीक्षा तु ब्रतसग्रहः। 
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ब्रत-संग्रह---साधुत्व 

--सं० हि० दर्शन 

दश्शनम्‌ तत्त्वश्रद्धा । 

तत्त्व के प्रति हादिक श्रद्धा । 

से ० हि ० देव 

केवलज्ञानवानहंन्‌ देव: । 

केवल ज्ञानी सर्वज्ञ अर्हन्‌ को देव कहा जाता है। 

--स० हि० देशचारित्र 

सयतासंयतो देश विरत:। 

कुछ सयत और कुछ असयत ; श्रर्थात अंश रूप से ब्रताराधवा 
करने वाला । संयतासंयत, देशविरत, देशचारित्र व श्रावक थे 
पर्यायवा वी शब्द है । 

“+सं० हि० देष 

दुःखाभिप्रायो देष' । 

दुःख का अभिप्राय । 

“उसे ० हि० द्र्न्य 

गुणपर्यायाश्रयो द्रव्यम्‌ । 

गुण और पर्याय का झ्ाश्रय । 

-+स० हि० धर्म 

आत्मशुद्धिसाधन धर्म: । 

आत्म-शुद्धि का साधन । 

--सं० हि० घर्मध्यान 

आज्ञापायविपाकसंस्थानविचयाय धर्मम्‌ । 

ग्राज्ा, अपाय, विपाक एवं सस्थान का निर्णय करने के लिए 
किया जाने वाला चिन्तन । 

++सं० हि० नरक 

घोर पापाचरण करने बाले जीव अपने पापों का फल भोगने के 
लिए अधोलोक के जिन स्थानों मे उत्पन्न होते है; वे स्थान । 
--सं० हिं० नमस्कार (मंत्र) 

जेन-परम्परा का प्रमुख मंत्र । 

--स० हि० नवकोटटि 

तोन करण व तीन योग युक्त | 
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--संयमोपर्धेक निरवद्यम्‌ । 

संयम की वृद्धि करने वाला कार्य । 

देखें, मोक्ष । 

--सं० हि० निर्जरा 

तपसा कर्म विच्छेदादात्मने मंल्यं निर्जरा । 

तपस्या के द्वारा कर्म-मल का बविच्छेद होने पर होने वाली 
आत्म-उज्ज्वलता । 

“+स ० हि० प्रत्याख्यान 

त्याग । 

--+सं० हि० पंचेन्द्रिय । 

पाच इन्द्रिय वाले प्राणी । 

--सं० हिं० परिग्रह 

मूर्च्ा परिग्रह. । 

पदार्थों के प्रति अन्तर मे रही मूर्च्छा । 

-+स ० हिं० परीत्तससार 

परिमित: संसार: परीत्तमसारः । 

जिनका संसार पर्यटन सीमित हो गया है । 

--सं ० हि० परिपह । 

कर्मणां निजंरार्थ शक्षुधात॒पादि कष्टानि परिसह्यते इलि 
परिषह । 

कर्म-नि्जेरा के लिए क्ष॒धा-तृषादि सहन करना । 

+>स० हिं० पाप 

अशुर्म कर्म पापम्‌ । उपचारात्‌ तद्हेतवोषि तत्‌-शब्दवाच्या, । 
अशुभ कर्मों को पाप कहा जाता है और उपचार से पाप के 
हेतु भी पाप कहलाते हैं, जो प्राणातिपात आदि श्रठारह है। 
“>+स ० हिं० पुण्य 

शुभ कर्म पुण्यम्‌ । उपचाराज्च यद्‌ यन्निमित्तो भवति पुण्य- 
बन्ध:, सोषि तत्‌-तत्‌ शब्दवाच्य: । 

शुभ कर्म को पुण्य कहा जाता है। उपचार से जिस निमित्त से 
पुण्य का बन्ध होता है, वह भी पुण्य कहा जाता है, जो अन्न 
पुण्य आदि नौ प्रकार का है। 

--सं ० हिं० पूर्वंघर 
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तीर्थ का प्रवर्तत करते समय भ्ररिहन्त जिस प्र्थ का गणथरों 
को सर्वप्रथम उपदेश देते है, या गणधर सर्वप्रथम जिस अर्थ को 
सूत्ररूप में गंधते है, उस समग्र ज्ञान को पूर्व कहा जाता है।+ 
पूर्वों के ज्ञान को धारण करने वाला पूर्वधर कहलाता है । 
--सं० हि० पोषध 

उपवासेन सह अहोराज पापपूर्ण्रवत्तीनां परित्यागः पोषधो- 
पवास. । 

उपवास के साथ एक दिन-रात के लिए पापकारी प्रवृत्तियों का 
परित्याग । 

->स ० हिं० पर्याप्ति 

भवारम्भे पौदूगलिकसा मथ्य॑ निर्माण पर्याष्ति: । 

जन्म के प्रारम्भ मे होने वाला पौदग लिक शक्ति का निर्माण । 
--सं० हिं० प्रमाद ह 
अनुत्साह: प्रमाद:। अरत्यादि मोहोदयात्‌ आध्यात्मिक क्रियाया- 
मात्मनो&नुत्साह: प्रमाद:। 

अरति आदि महोदय से भ्रात्मा का धामिक क्रिया में अनुत्साह ४ 
-+सं० हि० प्राण 

तदपेक्षिणी जीवनश क्ति: प्राणा: | 

पर्याप्ति की अपेक्षा रखने वाली जीवन-शक्ति | भूत, जीव 
और सत्व ये भी पर्यायवाची हैं । 

--स्० हि० प्रायश्चित्त 

अतिचार विशुद्धयेड्नुष्ठानं प्रायदिचित्तम्‌ । 

दोष की विज्ञद्धि के लिए किया जाने वाला अनुष्ठान प्रायश्चित्त 
कहलाता है। वह दश प्रकार का होता है। उनमें एक प्राय- 
श्चित्त छेद कहलाता है, जिसमें चार महीने आदि का संबभ- 
काल कम कर दिया जाता है। 

--वासुदेव के बड़े भाई । 

>-बारह प्रकार का गृहस्थधर्म । 

->सं० हिं० बालमरण 

मिथ्यादर्शां मरण बालमरणम्‌ । 

मिथ्यादृष्टियों की मृत्यु । 

+5:दो दिन का उपवास । 


३३४ अहिसा विवेक 


ओध॑-बोज --सम्यकक्‍्त्व 
मनपरज्या --सं ० हि० मनःपर्यव 
मनोद्रव्य पर्यायप्रकाशि मनःपर्याय: । 


मनोवर्गणा के अनुसार जो मानसिक अ्वस्थाग्रों को जानता है, 
उसे मनःपर्यव ज्ञान कहा जाता है । 

मतिगितानी --सं ० हिं० मतिज्ञानी 
इन्द्रियमनोनिमित्त संवेदनं मति: । 
इन्द्रिय और मन की सहायता से होने वाले ज्ञान को मतिज्ञान 
कहते हैं । जो इस ज्ञान से युक्त होता है, उसे मतिज्ञानी कहा 
जाता है। 

महाद्षत -->सं० हि० महाव्रत 
स्वेथा हिसाश्नृतस्तेयाअब्रह्मपरिग्रहेम्यो विरति महात्रतम्‌। 
हिंसा, असत्य, चोरी, ग्रब्रह्मचर्य और परिग्रह को स्वथा 


त्यागना। 
माहण --मत मारो | साधु को सम्बोधित किया जाने वाला शब्द । 
'मिथ्यात्त --सं० हिं०-मिथ्यात्व 


दर्शन मोहोदयात झ्ात्मन: अतत्त्वे तत्त्वप्रतीति: मिथ्यात्वम्‌ । 
दर्शन मोह के उदय से आ्रात्मा में विपरीत तत्त्वश्रद्धान अर्थात्‌ 
अतत्तव में तत्त्व-प्रतीति । 
मिथ्याती +-सं० हिं० मिथ्यात्वी 
तत्त्व तत्त्वांशं वा मिथ्याश्रदृधानों मिथ्यात्वी, मिथ्यादृष्टीति 
यावत्‌ । 
तत्त्व पर या तत्वांश पर भिथ्या विश्वास रखने वाले को 
मिथ्यात्वी या मिथ्यादृष्टि कहा जाता है। 
सिश्र-धर्म +-सं० हिं० मिश्रधर्म 
एकस्यामेव प्रवृत्त्यां युगपत्‌ पुण्यपाप-घारणा मिश्र घर्मे: । 
एक ही प्रवृत्ति में एक साथ पुण्य और पाप की धारणा । 
मुक्ति, मुगति, मोक्ष --सं ० हि० मुक्ति, मोक्ष 
कृत्स्तकर्म क्षयादात्मनः स्वरूपावस्थान मोक्ष: । 
समस्त कर्मों के क्षय से आत्मा अपने ज्ञान, दर्शनमय स्वरूपों में 
अवस्थित होती है, उसे मोक्ष कहा जाता है । 
समोहकर्म “सं ० हिं० मोहकर्म या मोहनीय कर्म 
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योग 


बोजन 


रजोहरण 


राग 


लब्धि 


स्ज्या 


लौकिक दया 


वासुदेव 


५. बिकलेन्द्री 


दर्शनचा रित्रघातात्‌ मोहयति आत्मनप्रिति मोहनीयम्‌ । 

दर्शन और चारित्र का घात कर आत्मा को व्यामूढ़ बनाने 
वाला कर्म । 

--स ० हि० योग 

मनोवाक्कायव्यापारों योग: । 

मन, वच और शरीर की प्रवृत्ति । 

--सं० हि० योजन 

चतु: क्रोशं तु योजनम्‌ । 

चार कोश परिमाण भूमि । 

--सं० हिं० रजोहरण 

साधूनां प्रमाजेनोपकरण रजोहरणम्‌ । 

साधुओं का भूम्यादि प्रमाजंन उपकरण । 

-“सं० हिं० राग 

रागः सासारिक: स्नेहोनुग्रहलक्षण: । 

अनुग्रहयुक्त सांसारिक स्नेह । 

--+स ० हि० लब्धि 

ज्ञानावरणादि कर्मक्षयोपशमजन्य: सामथ्यंविशेषी लब्धि: । 
ज्ञानावरणादिक कर्मों के क्षयोपशम विशज्ेष से प्राप्त होने वाले 
सामर्थ्य विशेष को लब्धि कहा जाता है। इस शक्ति विशेष 
को धारण करने वाला लब्धिधर कहलाता है । 

->स० हि० लेश्या 

योगवर्गणान्त्गेतद्रव्यसा चिव्यादात्मपरिणामो लेशया । 
योगवर्गणा के भ्न्तर्गत पुदू्गलों की सहायता से होने वाला 
आत्म-परिणाम । 

--सं० हि० लौकिकदया | 

शरीरेण सह प्राणानां यः सयोगस्तस्य देशतः सर्वतो वा रक्षणं 
लौकिक दया। 

शरीर के साथ प्राणों का जो सम्बन्ध है, उसकी आंशिक रूप 
से या पूर्ण रूप से रक्षा करना । 

--सं ० हिं० वासुदेव 

प्रतिवासुदेव को जीतकर तीन खण्ड पर राज्य करने वाला । 
--सं० हि० विकलेन्द्रिय 


विधावच्च 


विराधक 
बराग्य 
शासन 
शीतल लेबया 


शुष्ल ध्यान 


शभ योग 


श्रद्धा 


श्रावक 


श्रुतिगिनाती 


प्रहिया विवेक 


विकलानि--अपूर्णानि इन्द्रियाणि येषां ते विकलेन्द्रिया 
दीरिद्रि यांदयो जीवाः । 
असम्पूर्ण इन्द्रिय वाले द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय ग्रोर चतुरिन्द्रिय जीव । 
--सं० हिं० वैयावृत्त्य 
सेवाद्यनुष्ठान वैयावृत््यम्‌ । 
सेवादि अनुष्ठान विशेष । 
-स० हिं० विराधक 
गृहीत ब्रतो का पूर्णरूप से आराधन नहीं करने वाला । 
+>स० हि वैराग्य 
पाचों इन्द्रियों के विषय-भोगों से उदासीनता--वि रक्त । 
जसछ हि० सासतव 
जन सघ 
->स० हि० शीतल लेश्या 
एक शीतलता-प्रधान लब्धि (शक्ति) विशेष । 
“-स ० हिं० शुकलध्यान 
निर्मल प्रणिधान शुक्लम्‌ । 
निमंल सप्माधि-अवस्था । 
--सं ० हि? शुभयोग 
हरहितः सद्धचानाहुननुतिगुरुवन्दनादि रूप: शुभव्यापार:ः 
शुभयोग: । 
मोहरहित सच्चिन्तन, भ्रहत्‌-स्तृति, गुरुवन्दन आदि शुभ कार्ष । 
“5देखे--सम्यक्त्व 
++स ० हिं० श्रमण 
अपने श्रम से अपना उत्थान करने वाला--साधु । 
+>स० हिं० श्रावक 
श्रद्धापवंक झ्ास्त्र-श्रवण करने वाले जेनघर्म के गृहस्थ- 
अनुयायी । 
>-स० हिं० श्रुतज्ञानी 
तदेव द्रव्यश्षुतानुसारेण परप्रत्यायनक्षम श्रुतम्‌ । 
द्रव्य-श्रुत के अनुसार दूसरों को समभाने मे जो समर्थ हो, ऐसे 
मतिज्ञान को ही श्रुतज्ञान कहा जाता है। जो इस ज्ञान से युक्त 
होता है, उसे श्रतज्ञानी कहा जाता है। 
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सचित्त 


समकित 


समदृष्टि 


समवसरण 


सागारी 


सावश 


सिद्धगति 


सुधर्मो सभा 


संजमजोतब 


संभोग 


संयम 


संवर 


--सं० हिं० सचित्त 

सह चित्तेन जीवभावेन वर्तते तत्‌ सचित्तम्‌ । 

जो पदार्थ जीव युक्त होता है, उसे सचित्त कहा जाता है। 
“--सं० हिं० सम्यक्त्व 

यथार्थ तत्त्व श्रद्धा। सम्यग्दर्शन, श्रद्धा, बोधिबीज ग्रादि 
एकार्थंक हैं । 

--सं ० हिं० सम्यक दृष्टि 

तत्त्वों पर सत्य श्रद्धा रखने वाला । 

समदृष्टि, सम्यग्दृष्टि व सम्यक्त्वी एकार्थवाचक हैं । 

--सं० हि? समवसरण 

तीर्थंकर परिषद्‌ अथवा वह स्थान जहां तीर्थंकर का उपदेश 
होता है। 

->सं० हि० सागारी 
ग्रागार सहित । 

++सं० हिं० सावधद्य 
ग्रवच्चेन सहित सावद्यम्‌ 
पापयुक्‍त कार्य । 

--स० हिं० सिद्धगति 
सर्वेथा कर्म-क्षय कर लोकाग्रस्थित सिद्धि (मोक्ष) को प्राप्त 
करना। 

-सं० हिं० सुधर्मासमा 

इन्द्र सभा । 

-सं० हि० सयमजीवितव्य 

ब्रती जीवन । 

--सं० हिं० संभोग 

यथोक्तविधिना सम भोग. संभोग: । 

समान समाचारी वाले साधुभ्नों का सम्मिलित आहार श्रादि 
व्यवहार । 

-+सं० हिं० संयम 

सर्वेसावच्व्यापारे विरति: सयमः । 

सब प्रकार के सावद्य व्यापार से विरत होना । 

+-सं० हिं० संबर 
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स्थावर 


हरिणगमेषोदेव 


हिसा 


अहिसा विवेक 


ग्रामवनिरोध: संवर । 

आखब का निरोध | 

--सं० हि? स्थावर 
हिताहितप्रवृत्तिनिवृत्त्यर्थमगमनशीला: स्थावरा: । 
हित की प्रवत्ति और अहित की निवृत्ति के निरमित्त गमन करने 
में असम प्राणी । 

--सं० हि हरिणगमेषी देव 

इन्द्र का एक प्रतिनिधि देव । 

सं० हि० हिसा 

असतप्रवृत्त्या प्रेणव्यपरोपणं हिंसा । असत्प्रवृत्तिवाँ । 
असत्प्रवत्तिजन्य प्रणी-बध ग्यौर स्वयं असत्प्रवृत्ति । 
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राजस्थानी दडब्दकोष 
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अटकलां 
अणगल 
अणहुंतो 
अथाय 
अखूड़ 
आधघाई 
आधो नही काढता 
आपिये 
आणे 
आन्तरियो 
आमना 
आवटकूटो 
इतरी 
उकरड़ी 


उटंका 
उण 
उणरे 
उथपती 
उपाड़ 
उराणे 
उव 
उणायत 
कमठाणा- 
कामा 
कांय 


अ्न्दाज से 
सनछाना 
निरर्थक 
बहुत 
ठसाठस 
अपनी ओर से 
विलम्ब न करते 
करे 
करे 
अन्तिम समय 
अभिप्राय 
आरभम्भ-समारम्भ 
इतनी 
कूडा-करकट डालने का स्थान | संस्कृत 
नाम---अवस्कर 
गप्पें 
वह्‌ 
उसके 
जाती देखकर 
उठा कर 
यों ही 
वे 
कमी 
मकानादि बनवाना 
कार्य 


कुछ भी 
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किणविध 
कुब्द्‌ 
केडायत 
केडे 

केम 
केयक 
खत 
खुवार 
गधिया 
गरढा 
गाबड़ 
गांलां रा गोला 
गिर-गिर 
गिलाण 
गींडोला 
घमसाण 
घोचो 
चकचूर 
चलाय 
चालो 
छुछकार 
छोड़ा-मेला 
जबुन 
जात 
जीपण 
जीवड़ा 
जुघ 

जोड़ 
टलबल 
ठरले 
ठाय (म) 
डंक मारना 


गहिसा विवेक 


किस प्रकार 
कुबुद्धि 
परम्परागत 
पीछे 

किस तरह 
कुछ एक 
क्षमा 

नष्ट 

एक प्रकार का जन्तु 
वृद्ध 

गन 

कपोल कल्पित 
पकड़-पकड़ कर 
र्ग्ण 

एक प्रकार का जल्तु 
संहार 

तीर 

चूर-चूर 
चलित 

प्रपच 

छिछका रना 
छोड़ना-रखना 
निक्ृष्ट 

प्रकार 

जीतने के लिए 
जीव 

युद्ध 

रचना 

रेंगना 

शोचार्थ 

स्थान 

दंसना 


राजस्थानी शब्दकोष 


डा 
डाबड़ो 
डोरी 
डोहलो 
ढांढ़ा 
तठे 
तलफल 
तांगी 
ताली 
तिके 
तिणने 
थका 
थाभो 
थाप 
थाय 
दगचाल 
दार 
दाभतां 
दीकरा 
घकाय 
धन उदके 
घधाकल्यां 
घुकावे 
नसार दे 
नाड़ो 
नाणो 
निरदादे 
नीको 
नर 
न्हसावे 
पचरहना 
पारखा 


रेड रे 


नारियल 
बालक 

रस्सी 

दोहद 

प्द्ु 

वहां 
तड़फड़ाहट 
चक्कर झ्राता 
प्रीति 

वे 

उसके 

से 

खम्भा 
स्थापना करना 
हो सकता है 
खुल्ले हाथों 
बिल 

जलते हुए 
लड़का 

ढकेल कर 

धन निकालना 
ललकार देने से 
जलाना 

भगा दे 

तलाई 

धन 

त्तद्स्थ 

अच्छा 

चेहरा 

भगाना 

लीन हो रहे हैं 
परीक्षा 
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पीहर 
पृञ्नरा 
पेलां 
पेला 
पोते 
फक 
फड़हो 
बकवाय 
बड़ाले 
बिगोया 
बिटल 
बिड़द 
बिख्यआा 
बूहो 
भवियण 
भागल 
भिड़ी 
भैलापो 
मंजारी 
मकरो 
मच्छ गलागल 


से 

मभारो 
मणकला 
मणसा भोजन 
ममाई 


अहिसा विवेक 


रक्षक 

फूहारा (एक प्रकार का जन्तु 

प्रथम 
दूसरा 

अपनी 

नितान्त 

उद्घोषणा 

बकवास 

बीच में 

ड्बोया 

नीति भ्रष्ट 

दायित्व 

विरूप 

बहकर 

भविजन 

ब्रतअष्ट 

सहायक 

मिला-जुला 

बिल्ली 

मत करो 

मात्स्य न्याय । ऋरमश: बड़े मच्छों द्वारा 
छोटे मच्छीं का नियला जाना। 'जीवो 
जीवस्य जीवनम्‌' । 

भ्ष्य 

मध्य 

टुकड़े 

इच्छित भोजन 

कड़ाहू में तेल गर्म किया जाता है। 
उच्चके ठीक ऊपर एक जीवित मनुष्य 
को लटका दिया जाता है। उस मनृष्य 
के शरीर में पेनी घार वाले भ्रस्त्र से 
स्थाम-स्थान पर ठांचे लगा दिए जाते 
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भाका 
माका 
माठटे 
माठी गति 
मातरा 
मार 
माला 
मुई 

मोय 
रांगण 
रासडिया 
रीजक-रोटी 
रेलो 
रंसो 
लाहो 
लिगार 
अपराय 
थायरे 
वासण 
विकल 
शिरभागो 


हैं। खौलते हुए तेल में रक्त टपकता है। 
उस तेल में भ्रन्य वस्तुएं मिला कर एक 
ओपधि विशेष तंयार की जाती है, जो 
कुछ रोगों के लिए उपयोगी होती है । 
उस मनुष्य के शरीर से रक्त उतना ही 
निकाला जाता है, जितना ग्रावश्यक 
होता है। अ्रन्त में उसे नीचे उतार कर 
उसके घावों पर मरहम-पद्ठी कर दी 
जाती है, जिससे वह पुनः स्वस्थ हो 
जाता है। इस सारी प्रक्रिया को ममाई 
कहते है। 

मकोड़े 

बडी मक्खी--नारिया 

मटका 

नीच गति 

प्रसवण 

दुःख 

घोंसला 

मर गई 

मु 

चमड़ा रंगने का काम 

रस्सी 

पट्टा-परगना 

घारा 

रहस्य 

बहुत लाभ 

अ्ंशमात्र 

उपजा कर 

कहते हैं 

बतंन 

ग्िधिल 

भाग्यशाल 
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शिरे 
सताब 
सहल 
सांगधारी 
सांचववा 
साई 
साजे (भं) 
साजो 
सानी 
सिराड़े 
सुगली 
सुगाल 
सुलसल्या 
सुलिया 
सुसियो 
सूस 
सोरी 
हांकल्या 
हाय-विराय 
हुचके 
हेला 
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श्रेयस्कर 
ठाट बाट 
सहज 
वेशधारी 
रीति निभाने के लिए 
स्वीकृति 

करे 

ठीक 

संकेत 

शिखर 

फली 

सुकाल 

धान्य में उत्पन्न होने वाला जन्तु विशेष 

सड़े हुए 
शशक 

प्रत्याख्यान 
शोर करना 
ललकारने से 
हाय-तोबा 
उछलना 
हल्ला करना 
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तू 


भ्रकाले जगत ने मरतो देखियो रे 
अगन पाणी छ काय मुई त्यांरा 
प्रग्यानी रो ग्यानी कीयां थकां 
भ्रटवी में भूला ने भ्रत्यन्त दुखी देख 
भ्रढाइ दीप मिनषां तणे 
प्रढीदीप तणा मिनषां भणी 
अनुकम्पा आणी जननी तणी 
झनुकम्पा इह लोक नी 
अनुकम्पा उणारी झआण 
श्रनुकम्पा किया डंड आर 
अनुकम्पा ने आदरे 

अनुकम्पा में आगन्या 

अनेरा ने दीयां पुन नीपजे 
भ्रनत चोबीसी तो आगे हुइ रे 
श्रभयकुमार रो मित्री देवता 
श्रभय दान न ओलख्यो 

अरणक श्रावक ने डिगायवा 
प्ररणक श्रावक रा गण देख ने 
अर्थ अनर्थे धर्म रे काजे 

श्र अनर्थ हिसा कीधां 
अ्रसंख्याता दीप समुद्र में 
असख्याता समदिष्टि देवता 
श्रसजती गोसालो कुपातर 
ग्रसंजती जीवां रो जीवणो 
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असंजती ने कीयो संजती 
असंजती ने जीवां बचा वियां 
असंजती रा जीवणा मझे 
श्रसंजती रो मरणो जीवणो 
ग्रसंजमजीतव नें बाल मरण 


झा 


आक दूध पीधां थकां 

थ्रा दया चोखे चित्त पालियां 
आ दया तो पहिलो ब्रत छे 
आप डूबे श्रनेरा प्राणी 

श्रापणोइ वांछे तो पाप 

आप स्‌ं मरता जीव जाणी नें 
आहार पाणी साध बेहरी आाणं 
आहिज दया केवलियां पाली 
आहिज दया चोखे चित पाले 
आहिज दया छे महावरत पहलो 
श्राहिज दया लब्दधारुपां पाली 


इण दया सू पाप कर्म रुक जावे 

इण साधां रा भेष मे जी 

इतरी समभ पड़े नही 

इत्यादिक गृहस्थ रा भ्रनेक उपध सू 
इत्यादिक साध साध रे झनेक वोलां रो 
इम अवस उदे मोह आवियों 

इम्र किह कहि ने सचवादी हुवे रे 
इम कही भोला लोकां भणी 

इम कहे मिश्र परूपतां 

इम कह्यां जाब न ऊपजे 

इम बांधे वधा हुवे राजी 

इम हिसाधर्मी अनाये त्यांने 
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इविरती जीवां रो जीवणो वांछे 
इह लोक नें परलोक 


उ 

उची उपाड नें उंधी न्हांख नें 

उत्तराधेन ग्रठावीस में कह्यो १२ 
उपगार करे कोइ मोष रो ११ 
उपगार करे कोइ मोष रो ११ 
उपाडे नें जो छाया मेले तो 

उवे जीव बचावण रो मुख सू कहे पिण दर 

ए 

ए अभय दान दया कही ६ 
एक कुसील सेव॑ हरष्यो थको प्‌ 
एक गाडो भरदो जमीकंद सू है 
एक गोसालो वीर बचावियो रे १० 
एक चोर चोरे घन पारको भर 
एक जीव हणे तसकाय ना प्‌ 
एकण गेहणो देइ आपणो ट 
एकण ने धर्म कहितां लाजे नही ट 
एकण नें पाषडी मिश्र कहै 3 
एकण रे दे रे चपेटो र्‌ 
एकण सेवायो श्राश्षव पांचमो ७ 
एक तो दया लोकीक री ८ 
एक दोय बोलां में मिश्र कहे 9 
एक पग हेठे जीव बचाव अग्यानी ८ 
एक पर हेठे जीव मरे बतावे पर 
एक पोते बच्यों ते मरवा थकी 2 
एक वेश्या सावद्य कामो करी 9 
एकीका जीव ने झ्नती बार बचाया ११ 
एकीका समदिष्टी देवता १२ 


एकेंद्री थी पंचेद्री नां & 
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ए च्यार उपगार छे मीटका ४ २२ 
ए छकारणे छ काय नें मारे & डह्‌ 
ए तो चोर तीनू समझ्यां थकां 4 ७ 
ए तो न्याय न जाणियो ७ ४ दुह्ा 
ए तो पुत्रादिक जायां परणियां पु ७ 
ए दया ग्नुकम्पा जाणता ३ ४१ 
ए पग-पग जाब अटकता देखे दर ३२ 
एपाप ने धर्म रो मिश्र परूपे दर प्र्ड 
ए प्रतख बात मिले नहीं जी ६ श्र 
ए प्रश्ना रो जाब न ऊपजे ७ घ६ 
ए बिबरा सुध बतावियो जी ६ २१ 
ए सगला ने सतगुर मिल्या ५ ४ 
ए सात दिष्टत घुर स्‌ चले ु १० दुह्ा 
ए सातूइ बोल न सेव केवली रे १० २० 
ए सातूइ सावद्य रा थानक कह्मा रे १० १६ 
एहवा किरतब सावद्य जाणे दर ७ 
एहुवी उधी परूपणा करे अनाये & ५ 
एहवी करणी कियां धर्म नीपजे १२ रे 
एह॒वी करे परूपणा जी द्‌ र्‌ 
एहवी दया बतावे अग्यानी ८ प्र 
ञ्रो 
औ्रो तो पुरुष अ्रनर्थ करे जिसो ३ ३४ 
ओर वसत में भेल हुव॑ पिण & ७१ 
ओरां न मारयां धर्म परूपे & श्द्‌ 
कं 
करमां कर नें जीवडा ३ ३ दुह्ा 
करे मितर जतर माडा नें भपटा दर ६ 
कम कटे इण सावद्य धर्म सू श्र १३ 
कष्ट सह्या घर मे थकां रे ४ दुह्दा 


कृष्ट सह्यो तिण पाप सू डरते १ २ 
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कहि कहि ने कितरों एक कहूं 

कहे कृपा बाव खणावियां 

कहे ढ़ांढां खोल बचावर्सा 

कहे भगवंत दीख्या लीयां पछे 

कहे राय श्रेणक तो समकती 

कहे श्रेणक फडहो फेरावियो 

कहें साध ने उंदर छोडावणो जो 

कहे साध बचावे जीव नें 

काच तणा देखी मिणकला 

काचा था ते चल गया 

काचा पाणी तणा साटा भरया 

काम ने भोग सारा गृहस्थ ना 

कांयक जायगा में उंदर घणा 
किण रा बाला काढ़े किणरः कीड़ा काढ़े 
कणरे तिसणा लाय लागी बट मितर 
किणरे बाला कीड़ा ने लटां जूंग्रादिक 
किणरे लाय लागी धर बल छे 
किणहीक ठोड़े जीव बतावे 

किण ही काले ग्रन्न बिना 

किण ही जीव ने खप करने ढचायो 
किसनजी नेम वदण ने जातई 
कीडथा मकोडा ने लटां गजापा 
कुण कुण उपगार छे मोष रो 
कुपातर जीवा ने बचावियां 

कुपातर ने बचाझो वीर सराभ थी रे 
कुसले रह्मो तिषरे इवरित घटो नहीं 
कुहदेत लगाय लोक ने 

कूड कपट करे नें पापीये रे 

केइ अग्यानी इम कहे 

केइ इसडो धर्म धारे ने बंठा 

केइ कहे म्हे हणां एकेंद्री 

केइ कहे म्हे हिंसा कियां में 
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रेशडं 


केद कहे साध जीव बचाव 

केइ जीव खबायां मे पुन परूपे 

केइ् जीव मारयां माहें धर्म कहे छे 
केइ तो कहे सांधां नें बिचे न पडणों 
केइ दया ने हिंसा री मिश्र करणी कहे 
केइ भेषधारी भागल इसड़ी कहै रे 
केइ समण-माहण अनाये पापी 

केइ साध रो बिड़द धराव लोका में 
केवल महोछव करवा भणी 
केशीकुमर दिष्टंत करड़ा कह्या 
कोइ अनुकम्पा आणी घर मंडाव 
कोइ झाखो चोमासो उपदेस देवे तो 
कोइ आंधो पुरुष गामांतरे जाता 
कोइ कहे भगवंत तो घर छोड़चां पछे रे 
कोइ गृहस्थ भ्राय ने कहै जी 

कोइ जीवता मिनष तिर्यच नां 
कोइ-टाबर पाले ने मोटा करे छे 
कोइ तो जीवा ने मार खवावे 

कोइ तो पेला रा काम भोग बधारे 
कोइ दलदरी जीव नें धनवंत्त कर दे 
कोइ दुष्टी जीव जू ने मारतो थो 
कोइ द्रवे लाय सू बलतो राखे 

कोइ नाहर कसाइ मार ने 
कोइ.पांच थावर ने सहल गिणी ने 
कोइ पेला रो धन गमियो बतावे 
कोइ बेटा ने रूडी रीत समभाए 
कोइ मरताजीव नें जीवां बचावे 
कोइ मरता जीव ने सूस कराते 

कोइ मात-पिता नें रूड़ी रीते 

कोइ मिनष आझ्ांतरीयों छे तिण काले 
कोइ मूढ़ मिथ्याती इम कहे 

कोइ लाय सू बलता नें काढ़ बचायो 
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कोइ वेदगरो करे करे ने लोकां रो 
कोउ रांगण दीवादिक सिनान नें 
कोणिक भगता भगवान रो 


खाणो पीणो गेहणों कपड़ादिक 
खात भीनीं उकरडी लटां चणी 


ग 


गजसुकमाल ले नेम री आग्या 
गाड़ा नीचे आवे डावडो 

गाय भेस झ्राक थो र नों 

गुल खाइ आदि मिसटान में 

गृहस्थ नहीं देखे श्राटो ढुलतो 

गृहस्थ ना सरीर ममता में 

गृहस्थ ने श्रोषध-भेषद देइ नें 

गृहस्थ भूलो उज्जड़ बन में 

गृहस्थ भूलो उजाड़ बन तो 

गृहस्थ रा पगर हेठे जीव भाव तो 
गृहस्थ रा पग हेठे जीव आावे तो 
गृहस्थ री साता पूछयां ने वीयावच कीधां 
गृहस्थ रे तेल जाये मूंण फूटां 

गृहस्थ रे लागी लायो 

गृहस्थ रो न वांछणो जीवणो मरणो 
गोसाला दुष्टी ने बचावियां रे 
गोसाला दुष्टी ने बचाविया रे 
गोसाला दुष्टी ने वीर बचावियो रे 
गोसाला नें नहीं बचावता तो 
गोसाला नें बचायां धर्म कहे तके रे 
गोसाला नें बचायां रो कहे धर्म छे रे 
गोसाला नें बचायो वीर सराग थी रे 
गोसाला नें बचाय नेंजी 
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गोसाला नें बचावियां में 

गोसाला नें बचावियां में 

गोसाला ने बचावियों तो 

गोसाला नें वीर बचायो जिण विधे रे 
गोसाला नें वीर बचायो तठा पछ रे 
गोसाला नें वीर बचायो तिण दिने रे 
गोसाला ने वीर बचावियो 

गोसाला ने वीर बवावियों 

गोसाला ने वीर बचाबियो जी 
गोसाला पापी ने वीर बचावियो रे 
गोसाला पापीड़ो बचिया पछे रे 
गोसाला पापी दुष्टी रे कारण रे 
गोसाला रे कारण जी 

गोसाले तेजू लेस्या मेलने रे 

गोसालो तो अ्रधर्मी ग्रवनीत थो रे 
गोसालो दावानल श्रीजिणधर्म नो रे 
ग्यान दरसण चारित तप बिना 

ग्यान दरसण चारित तीनू तणों 
ग्यान दरसण चारित ने तप 

ग्यान दरसण चारित ने तप 

ग्यान दरसण चारित न तय 

ग्यान दरसण चारित ने बले तप 
ग्यान दरसण चारित मांहिलों 

भ्यान दरसण ने देव चारित श्रावक मर्झे रे 
ग्मान दरसण म्हांरा बरत ने 


अट में ग्यान भाल ने पाप पचखाब 
घर हांट-हवेली मेहलायतां 

भर छोड़ती जाण सो को ऊपरे 
घर रो धन दे ने जीव मराया 
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चम्पा नगरी नां वाणियां 

चारित लियो कर्म काटवा 

च्यार कोस मांहें तस थावर हुंता 
ज्यारू इ झाहार झचित नीपाय नें 
चुलणीपीया नें पोसा मभे 
चूलणीपीया ने सूरादेव नां 

चेडा नें कोणिक री वारता 

चोर हिसक ने कुसीलिया 
'चोबीसमां जिणबर हुआ 

चोसठ इंद्र महोछव ग्रावीया 


छ काय घरे साता हुइ 

छ काय जीवां नें जोवां मारे नें 
छ काय जीवां री हिसा कीधां 
छ काय जीवां रो घमसाण करने 
छ काय नां सस्त्र बचावियां 

छ काय नें हणे हणावे नहीं 

छ काय मारयां मांहे धर्म परूपे 
छ काय मारुयां मांहे धर्म बतावे 
छ काय रा जीवां नें हणें संसारी 
छु काय रा सस्त्र जीव इविरती 
छु काय रा सस्त्र जीव इविरती 
छ काय रा सस्त्र जीव इपचिरती 
छ काय रा सस्त्र जीव इविरती 
छ काया रो बांछे मरणो-जीवणों 
छ काय हणावे नहीं 

छंदमस्थ चुक पड्यो तिको जी 
छुद॒मस्थ थर्का पिण श्री भगवान ने रे 
छ लेस्या हुंती जद वीर में जी 
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जब कहे गोलो म्हें हाथे ल्यां तो ६ ६३ 
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जब कहे हाथ न फेरणो जी द्‌ भर 
जब तो कहे म्हांरो कल्प नही छे ८ १३ 
जब तो कहे म्हे साध छां जी ६ र्प्र 
जव पाषंडीयां हाथ पाछो खांच्यो 8 ६ 
जब साधां रो नाम तो अलगो मेले ८ ३६ 
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जावजीव सगला श्वावकां भणी १२ ४ह 
ज्यां जीवां नें मारयां धर्म परूपे ६ ३२ 
जिण धम्म हुवे सोनइया दीयां १२ १ 
जिण मारग रो नीव दया पर - ९ ४ 
जिणरखिये ग्रणकम्पा कीघी १ ११ 
जिणरी बुध छे निरमली ७ ६ दुह्ा 
जिणरो खाणो पीणो गेहणो गद्त में ११ २० 
जिणरों खाणों पीणो गेहणो अक्नत में छे ११ २! 
जितरा उपगार संसार नां ४ श्८ 
जितरा उपगार संसार तणा छे ११ घर 
जीव जीव तणो भक्षण करे १२ र्डे 
जीव जीव॑ काल अनाद रो | ७ ६० 
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जीव जीव॑ ते दया नहीं 

जीवणो मरणो त्यांरो नहीं चगव 
जीवणो मरणो नहीं चावे 

जीव दया रे ऊपरे 

जीव नें जीव मारे छे तिण सू 
जोव नें जीवां बचावियां 

जीव नें जीवां बचावे तिण सूं 
जीव बचायां ग्रभय दान हुवे' 
जीव बचावणो नें सावद्य दान में 
जीव मारे जीव राखणा 

जीव मारे भूठ बोल ने 

जीव मारयां मैं धर्म परूपे 

जीव हिंसा छ अति बुरी 

जीवां नें जीवां बचावियां हुवे 
जीवा ने मारे जीव नें पौषे 
जीवां री हिंसा छे महा दुखदाई 
जीवां री हिंसा में पुन परूपे 
जीविया जीवायां भलो जाणियां 
जे भ्रनुकम्पा साधु करे 

जे जीव मारयां में धर्म कहे ते 
जे बालक लेवे उठाय नें 

जो श्रग्न उठे तो लाय लागे छ 
जो अनुकम्पा साध करे तो 

जो उधम करे एक देवता 

जो एकण नें अधर्म कहे 

जो एक मैं मिश्र कहे 

जो एक श्रावक श्रावकां रा नहीं करे तो 
जो जीव बचायां जिण घर्म हुवे 
जोतूं धर्म न छोडसी 

जो घन थकी धर्म नीपजे 

जो धर्म सरधे बचिया तिको 

जो धर्म हुवे तो देवता 
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जो धर्म हुवे मछुला ने बचाबियां १२ 
जो घर्म हुवे श्रावक नें पोषीयां ट्रर 
जो धर्म हुवे सावद्य दान में श्२ 
जो धर्म होसी गोसाला ने बचावियां रे १० 
जो बालक नें लेवे उठाय नें ५ 
जो लाय बुकायां जीव बचे तो ८ 
जो साताइं में मिश्र कहे छ 
जो सातां में मिश्र कहै नहीं ७ 
जो हिंसा करे जीव राखियां छ 
जो हिंसा कियां थी मिश्र हुव॑ तो & 
ज्यां जीवां ने मार्‌यां धर्म परूपे € 
ज्यू आणंद श्रावक ने घरे जी घर 
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तीन बेटां रा नव सूला किया ३ 
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तीर्थंकर साध छद॒मस्थ थकां 

ते छावणा-लीपणा ना पड़े 

तेजलेस्था मेल गोसाले बाल्या 

तेजू लेस्या सीखाइ गोसाला भणी रे 
ते झूठ बोले छे सुध-बुध बाहिरा रे 
ते तो भीड़ आये कोणिक तणी 

ते रुकीया नहीं कर्म ग्रावतां 

तो गोसाला दुष्टी ने बीर बचावियो रे 
तो श्रेणिक सीख्यो किण आगले 
त्याग कीयां विण हिसा टाल 

त्यां गोसाला न चेलो कीयो 

त्यां घर छोडे संजम लिप्रो 

त्याने आरम्भ करवा दे नहीं 

त्यांने पूछयां कहे म्हें दयाधर्मी छां 
त्यांनें बताय बताय ने जीव बचावणा 
त्यांने भोगवाव धर्म जाण नें 

त्यांसू सरीरादिक रो संभोग टाले नें 
त्यां हिसाधर्मी तआये पूछयों 
त्रिविधे त्राइ छु काय रा साध 
त्रिविधे त्रिविध छ काय जीवां ने 
त्रिविध जिविधे छ काय न हणवी 
त्रिविधे जिविधे छ काय मारण रा 
त्रिविधे त्रिविधे छ काय हणवी नहीं 


थारी अगन करी मिथला बले 

थांरो हाथ बाल तिणने पाप लागे तो 
थोड़ा सा बलदां ने हाकल्यां 

थोड़ी दूर बतायां थोड़ो धर्म हुव॑ तो 
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दया अनकम्पा आदरे 

दया दया सहु को कहे 

दया भगोती छे सुखदाई 

दरबे भावे लाय लागी 

दलणों पीसणो ने पोवणो 

दव देवो गांम जलायवो 

दस सुपनां पिण भगवंत देखिया रे 
दान दियां ने जीव बचाविया 
दान देवो ने जीव बचायवो 

दुख देता देखी जगनाथ ने 
दुखिया जीव मारग मांहें देखी 
दुखिया देखी ताबड़े 

दुखिया दोहरा देख दलद्री 

देखे मांहोमांहि विणसता 

देव गुरु धर्म रतन तीनू 

देवता श्रागे बाणी वागरी 

देवता खाणो देवे मिनषा भणी 
देवता जाण्पो श्री विरधमान रे 
देव घिन धिन अरणक ने कहे 
देवल धजा तेहनी परे 

देस थकी दया श्रावक पाले 
दोनू उपगार छे जुवा-जुवा 

दोय इंदर प्राया कोणक री भीड़ी 
दोय उपगार श्रीजिण भाषिया 
दोय वेश्या कसाइवाड गइ 

द्रवे लाय लागी भावे लाय लागी 


धणी का मूढा आगे सेवग मरे ने 
घन आण्यो खोटा किरतब करी 
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घन दोयां हुवे धर्म जिण भाखियो 

धन दे राखे पर प्राण ने 

घन धानादिक लोकां नें दीयां 

धन रो षणी राजी हुवो घन रह्ां । + 
धमं कहे गोसाला नें बचावियां रे 

धमं कहे भगवत ने 

घमम हुवे तो आघो नहीं काढता 

धमं हुबे तो सगला मिनषा तणे 

घमं हुवे तो समदिष्टी देवता 


नद मणीयारो डेडको हुई ने 
नमिराय रिषी झ्राणी नही 

नमी कहै वसू जीव सुखे 

नमी राय रिषी चारित लियो 

नम्‌ वीर सासण धणी 
नाग-नागणी ने नोकार सुणाए 
नाग-नागणी हुंता बलता लकड़ा मे 
नाडो देखी ने झावे भेसीयां 

नाडो भरयि छे डेडक माछला 
नाहर चित्तादिक दुष्ट जीव छे 
नित्त एकीका घर में जूजओञो 

नित रा नित पांचसो जीवां ने मारे 
नींब आंबादिक विरष नो 

नेम कुंमर परणीजण दाल्या 


पग सूं मरता जीव बतावे 
पड़ती जाण॑ अंतराय नें 
परणीजण सूं परिणाम फिरिया 
परतसंसार कीयो तिण ठामे 
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भरमाद न सेव्यो कहे भगवान नें रे 
चाट बाजोटादिक साध बारे मेले 
पाप गिणे मइथुन में 

पारसनाथजी घर छोड़े काउसग कीधो जब 
भंखी चुंगे उकरली ऊपरे 

पंखी माला में मेलतां 

पांच थावर नां आरम्भ सेती 
पूजणीक नाम दया रो भगोती 
पृथ्वी पाणी अग्न वाय नें 

पृथ्वी पाणी तेउ वाउ मझे 

पेट दुखे छे सो श्रावकां तणो रे 
पेट दुख्े तलफल्‌ करे 

पेट दुल्ले सो श्रावकां जी 

पेहलां कहिता जीव बचावणा 

पोते हणे हणावं नहीं 

भोह माह महीने ठारी परे 

प्राण घात हिसा छे खोटी 

प्राण भूव जीव ने सतव 


'फड़हो फेरयो हणो मती 
फल-फूल प्रन॑त काय ने 
फोड़वी लब्द अनुकम्पा ग्राणी 


ब 


बचावण वाला बिचे तो उपजावण वालो 
बचावण वालो नें उपजावण वालो 
बलदेवादिक मोटा राजवी 
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